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A celui întru sfinţi părintelui nostru Grigorie, episcopul Nyssei 
despre viaţa lui Moise sau despre desăvârşirea prin virtute 


Cei ce au plăcerea să privească la alergările de cai şi doresc cu înfocare să câştige 
în întrecere cei iubiți de ei, măcar că acestora nu le lipseşte câtuşi de puţin dorinţa 
de a alerga cât mai repede, totuşi strigă din locurile de privire, urmărindu-i cu ochii 
în alergarea lor, stârnind călăreţul, precum socotesc, spre o mai aprigă avântare şi 
în acelaşi timp înteţind caii şi întinzând mâna spre ei ca un bici ce-i îmboldeşte şi-i 
ameninţă. Ei fac aceasta nu pentru că îi ajută astfel să învingă, ci mai degrabă 
pentru ca să-şi arate prin strigăte şi încurajări că sunt alături de ei în întrecerea lor. 


Ceva asemănător mi se pare că fac şi eu cu tine, cel mai iubit dintre prietenii şi 
frații mei, atunci când, văzându-te alergând bine în stadionul virtuţii, în cursa 
dumnezeiască, şi întinzându-te în sărituri dese şi sprintene către cununa chemării 
de sus, strig către tine şi te îndemn, cerându-ţi să te încordezi ca să alergi şi mai 
iute. lar aceasta o fac nu fiind împins de o plăcere deşartă, ci ca să mă bucur de tine 
ca de un fiu prea iubit. 


De aceea, am socotit vrednică de luat în seamă cererea, pe care mi-ai arătat-o prin 
scrisoarea trimisă de curând, de a-ţi da un sfat cu privire la viaţa desăvârşită. Căci 
dacă nimic altceva din cele spuse de mine nu-ţi va fi poate de folos, un fapt nu-ţi 
va fi în nici un caz nefolositor: acela de a da o pildă de ascultare. Căci dacă noi, cei 


rânduiți ca părinţi ai atâtor suflete, socotim că la această vârstă a părului de argint 
ni se cade să răspundem cererii unei tinereți înțelepte, cu atât mai mult ţi se cuvine 
ție să-ți întăreşti ascultarea de bunăvoie a tinereţii tale, care din copilărie s-a 
desfăşurat lângă noi. Dar atât despre aceasta. 


Să trecem acum la tema de faţă, având pe Dumnezeu îndreptător al cuvântului. Ai 
cerut, prea iubitul meu, să-ți descriu viața desăvârşită, ca tu, privind la ea şi 
cunoscând prin cuvinte ceea ce doreşti, să trăieşti în viaţa ta cele arătate ție prin 
cuvântul nostru. Eu însă mă aflu în neputinţă în ambele privinţe : şi în a cuprinde în 
cuvinte desăvârşirea, şi în a trăi în viaţa mea ceca ce a descris cuvântul. Amândouă 
acestea întrec puterea mea. 


Dar poate nu numai eu, ci şi mulți alţii dintre cei mai înaintați în virtuţi mărturisesc 
că aceasta le este cu neputinţă. Dar ca să nu par, precum zice psalmistul, că mă tem 
acolo unde nu este teamă, îţi voi înfățişa limpede în cele următoare cele ce am de 
gând să-ţi spun. 


Desăvârşirea, în toate celelalte lucruri care se măsoară cu simţurile, e mărginită de 
nişte hotare în ce priveşte cantitatea, fie că e continuă, fie că e întreruptă. Căci 
orice măsură a câtimii se cuprinde în nişte margini; şi cel ce priveşte cotul sau 
numărul zece, vede că începe de undeva şi isprăveşte undeva; şi în aceasta stă 
desăvârşirea lor. Despre virtute însă, am învăţat de la apostol un singur hotar: acela 
că nu are hotar |. Căci acel dumnezeiesc apostol, mare şi înalt în înţelegere, aler- 
gând prin virtute, niciodată nu a sfârşit întinzându-se spre cele dinainte (Filip. 3, 
13) şi nici oprirea viitoare din alergare nu-i era sigură. Pentru ce ? Pentru că binele 
prin firea lui nu are hotar el se hotărniceşte numai prin asemănarea cu ceea ce îi 
este contrar 2. Aşa, viaţa are ca hotar moartea - lumina, întunericul; şi toate câte 
sunt bune se hotărnicesc prin ceea ce le este potrivnic. Căci precum sfârşitul vieții 
este începutul morții, tot aşa şi oprirea din alergarea virtuţii se face început al 
păcatului. Aşadar, iată că nu se dezminte cuvântul nostru, când spune că este cu 


* Virtutea are o singură definiţie: că e indefinibilă sau infinită. Din ce înaintezi în ea, ţi se 
deschide vederea şi dorinţa spre o şi mai multă înaintare în ea. Ea n-are hotar, cum nu are nici 
Dumnezeu. 

* Binele prin firea lui nu are hotar; el este infinit. Nu poți spune: atâta e binele şi mai mult nu. 
Nu poate spune cineva dacă e bun: sunt destul de bun, mai bun nu vreau să fiu. Hotarul binelui e 
ceea ce i se împotriveşte: răul sau voinţa de a nu merge mai departe în el, ceea ce însă nu duce 
la o tot mai mare deplinătate după care tinde binele, adică admite în el un amestec al răului. 


neputinţă de a afla o margine a virtuţii. lar prin aceasta s-a dovedit că ceea ce se 
cuprinde în nişte margini nu este virtute *. 


Iar fiindcă şi despre cei ce cultivă viaţa virtuoasă am spus că le este cu neputinţă să 
ajungă la desăvârşire, cuvântul va lămuri şi aceasta. Binele prim şi propriu, a cărui 
fire este bunătatea, este şi se numeşte dumnezeirea, fie că aceasta se înţelege sau 
nu. Şi pentru că s-a arătat că nu există alt hotar al virtuții decât păcatul, iar 
dumnezeirea nu primeşte ceva contrar ei, firea dumnezeiască trebuie înţeleasă ca 
fără hotar şi fără margine *. lar cel ce cultivă adevărata virtute nu participă la nimic 
altceva decât la Dumnezeu, pentru că Acesta este virtutea desăvârşită ?. lar dacă de 
ceea ce este din fire bun doresc numaidecât să se împărtăşească cei ce-o cunosc, iar 
aceasta nu are hotar, în mod necesar şi dorinţa celor ce participă la aceasta se 
întinde la nesfârşit şi nu are oprire. Deci nimănui nu-i este cu putinţă atingerea 
desăvârşirii, pentru că desăvârşirea, după cum s-a spus, nu se cuprinde în nişte 


* Virtutea ca bine în curs de înfăptuire prin persoană, nu are deci nici ea hotar. Ea n-are alt 
hotar decât oprirea din virtute sau trecerea la rău. Unde sfârşeşte virtutea, începe răutatea sau 
păcatul. Din virtute nu te poți opri, fără să te împaci cu un amestec al răului în ea. Virtutea are 
în sine mişcarea înainte, în ea însăşi. Ea se menţine prin mişcare. Când se opreşte la o margine, 
trece la împăcarea cu un anumit grad al răului. Virtutea care se împacă cu mărginirea nu mai e 
virtute curată. Dacă e deci firesc omului să împlinească binele, dacă în aceasta «se simte bine», 
aceasta arată că omul e făcut pentru o existenţă nesfârşită, ca să poată să-şi împlinească la 
nesfârşit dorința lui spre mai bine, dorință care nu încetează niciodată. Omul e destinat prin 
aceasta, prin firea lui, infinitului şi deci veşniciei. Persoana umană nu isprăveşte niciodată de a 
se desăvârşi. Ba nu se împlineşte propriu-zis niciodată, dar nu încetează de a dori o şi mai mare 
împlinire prin bine. 

* Dacă omul e făcut să tindă fără sfârşit spre bine, fără să poată ajunge vreodată la capătul lui, 
binele realizat în deplinătatea lui din veci este infinitatea în act, iar aceasta este una cu 
dumnezeirea. lar cum binele în curs de împlinire implică un dor al unei persoane de a-l împlini 
tot mai mult, binele împlinit în deplinătatea lui infinită este şi el bunătatea nesfârşită a unei 
persoane. Ca atare, Dumnezeu nu poate fi cuprins sau înţeles. Desăvârşirea Lui nu e limitată. 
lar bunătatea unei persoane se arată în raport cu alte persoane. Însuşirea binelui de a fi 
nesfârşit şi de a fi realizat ca atare în mod personal din veci, implică existenţa personală a 
Sfintei Treimi. De unde ar fi dorinţa fără sfârşit spre bine, sau spre binele nesfârşit, dacă el n-ar 
exista din veci în această infinitate, într-o bunătate interpersonală ? Acest bine infinit e 
magnetul ce exercită asupra omului atracţia spre el. Trăirea acestei forțe magnetice spirituale 
este proprie firii omeneşti, ipostaziată în persoane, în relaţie între ele. 

> Dacă binele desăvârşit este Dumnezeu Cel infinit, omul, care tinde spre bine la nesfârşit, 
dovedeşte prin aceasta că participă la Dumnezeu, că asupra lui se exercită forţa binelui, că este 
într-o legătură mereu sporită cu Dumnezeu. lar cum forța binelui, nu se poate exercita fizic, ci 
spiritual, prin aceea că o persoană îşi face simțită bunătatea asupra altuia, faptul că omul tinde 
spre bine arată că Dumnezeu Cel personal Îşi face simțită într-un fel tainic bunătatea în firea 
omenească. 


hotare. Deci şi virtutea are un singur hotar: nehotărnicirea €. Cum ar putea deci să 
ajungă cineva la marginea căutată, neaflându-se o margine ? 


Dar din faptul că desăvârşirea care se caută nu poate fi cuprinsă, nu urmează că nu 
trebuie să ţinem seamă de porunca Domnului, care zice: «Fiţi desăvârşiți, precum 
Tatăl vostru Cel din ceruri desăvârşit este» (Mt. 5, 48). Căci chiar dacă nu reuşim 
să dobândim în întregime cele ce sunt din fire bune, faptul de a nu rămâne lipsiţi 
măcar de o parte e şi el un câştig mare pentru cei ce au minte. Deci trebuie să 
punem toată sârguinţa ca să nu cădem în întregime din desăvârşirea care ne este cu 
putinţă , ci să câştigăm din ea atâta cât vom putea să cuprindem. 


Poate că chiar a voi pururea să fie şi mai mult în bine este desăvârşirea firii 
omeneşti 7. Şi mi se pare potrivit să ne folosim de sfatul dat de Scriptură în privinţa 
aceasta. Căci zice undeva cuvântul dumnezeiesc, prin proorocia lui Isaia: «Luaţi 
aminte la Avraam, tatăl vostru, şi la Sarra care v-a născut pe voi» (Îs. 51, 2). 
Cuvântul porunceşte acestea pentru cei ce rătăcesc în afara virtuţii, ca, precum cei 
ce plutesc pe mare şi s-au rătăcit de la calea spre port, cu ajutorul unui semn arătat 
revin din rătăcirea lor, fie văzând un foc ridicat pe înălțimi, fie văzând culmea 
înaltă a unor munţi, tot astfel cei ce prin cugetul lor lipsit de cârmaci rătăcesc pe 
marea vieţii, după pilda Sarrei şi a lui Avraam să se îndrepte iarăşi către Limanul 
voii lui Dumnezeu. 


* Dacă desăvârşirea în bine e fără hotar, căci ceea ce e mărginit în bine are chiar în această o 
nedesăvârşire, virtutea ca drum spre desăvârşire nu are nici un hotar. Virtutea nu are hotar, 
pentru că ea nu e decât forma concretă personalizată a binelui, mereu în înaintare prin voinţă. 
Deci în virtute este inclusă voinţa persoanei omeneşti de a înfăptui în mod neîntrerupt şi în mai 
mare măsură binele. Aceasta înseamnă că nici Dumnezeu nu e lipsit de voinţa Lui personală de 
a fi bun, dar odată ce în Dumnezeu binele e desăvârşit, voința Lui de a fi bun e una cu voinţa de 
a rămâne în această desăvârşire. La El binele desăvârşit şi voinţa de a rămâne în el coincid. 
Binele ne deschide orizontul infinităţii, ne atrage spre el sau ne aşează şi ne ţine în el, Dumnezeu 
fiind binele infinit din veci, iar noi tinzând la nesfârşit spre această Infinitate, fără să o putem 
atinge în aşa fel ca să nu mai dorim să tindem mai sus, El ne este transcendent nouă, sau este pe 
o treaptă dincolo de putinţa noastră de a ne sălta pe ea. Dar pe de altă parte, suntem într-o 
legătură cu transcendenţa Lui, întrucât ea exercită o atracţie asupra noastră. 

7 Desăvârşirea lui Dumnezeu nu are hotar, fiind plenitudinea înfăptuită din veci. Desăvârşirea 
omenească nu are hotar, ca înaintare spre ea prin virtute sau prin binele ce ne străduim să-l 
înfăptuim. Faptul că nu ajungem la desăvârşirea nehotărnicită înfăptuită nu înseamnă că nu 
trebuie să rămânem în desăvârşirea ca drum nesfârşit, sau în nehotărnicia ca înaintare. Aceasta 
e nehotărnicia, deci desăvârşirea rânduită omului: a voi să nu se oprească niciodată din 
împlinirea binelui, o asemenea oprire fiind contrară firii omeneşti. Prin aceasta participăm noi 
la desăvârşirea lui Dumnezeu. 


Și pentru că firea omenească se împarte în femeiască şi bărbătească şi ambelor 
părţi le stă în putere să aleagă între virtute şi păcat, de aceea fiecărei părți i s-a 
arătat de către cuvântul dumnezeiesc o pildă potrivită a virtuţii, ca fiecare privind 
spre ceea ce îi este înrudit, bărbaţii către Avraam şi femeile, spre Sarra, să se 
îndrepte spre viaţa virtuoasă prin pilde potrivite lui. 


Poate că ne va ajunge şi nouă amintirea vreunuia din cei bine cercaţi în viaţă ca să 
tindem spre focul de pe culmi şi ca să ni se arate cum este cu putinţă să îndreptăm 
sufletul către limanul deschis al virtuţi şi să nu mai fim nicidecum luați de 
furtunile vieţii, nici să ne mai scufundăm în adâncul păcatului prin patimile învi- 
forate, venite una după alta. Căci poate de aceea s-a şi istorisit viaţa acelor 
persoane înalte, ca prin urmarea izbânzilor lor să ne îndreptăm spre bine viaţa ce ne 
stă înainte. 


Dar ce voi face, va spune poate cineva, dacă eu nu sunt nici din Caldea, precum 
se spune despre Avraam, nici prunc înfiat de fiica Egiptului, precum spune 
Scriptura despre Moise, şi nu am nimic asemănător cu vreunul din cei vechi, în 
ceea cu priveşte viaţa ? Cum mă voi aşeza în ceata unora din aceştia şi cum le 
voi urma cu fapta, neavând nimic din starea lor ? Către acesta voi răspunde că 
nu socotim că ţine de Caldeea virtutea sau patima, şi nici de viaţa în Egipt, sau 
de petrecerea în Babilon, ca cineva să fie în afară de viaţa cea întru virtute. Şi 
nici nu Se face Dumnezeu cunoscut numai celor vrednici din ludeea, nici Sionul 
nu este locaşul dumnezeirii, în înţelesul lui material. Ci este nevoie de o 
întrebuințare mai atentă a înţelegerii şi de o privire mai ascuţită pentru a vedea 
din istorie de ce fel de caldeeni sau egipteni trebuie să ne depărtăm şi de ce robie 
babilonică trebuie să ne eliberăm, ca să ajungem la o viaţă fericită. 


Deci vom lua în acest cuvânt pe Moise ca pildă a vieţii noastre, trecând mai întâi 
prin viaţa lui precum am aflat-o din cuvântul dumnezeiesc, apoi căutând în 
înţelesul ce reiese din istorie o pildă pentru virtute. Prin aceasta vom cunoaşte viaţa 
desăvârşită aşa cum poate fi trăită de oameni. 


Istoricul vieţii lui Moise 


Se spune, aşadar, că Moise s-a născut într-un timp când legea tiranului împiedica 
aducerea la viaţă a celor de parte bărbătească, dar că printr-un ajutor de sus a fost 
cruțat de cruzimea acelui timp. Căci părinţilor, care au văzut copilul cu chip ales 
încă din faşă, le-a fost greu să-l predea morţii. Dar, pentru că ameninţarea tiranului 
era mai puternică, l-au pus în Nil; însă nu l-au aruncat simplu în apă, ci, aşezându-l 
într-un coşuleţ uns cu smoală, l-au încredinţat râului. 

Aşa au povestit cei ce au istorisit cu grijă cele privitoare la el. Dar o putere 
dumnezeiască îndrumează coşuleţul, împingându-l spre malul apei, fiind mânat de 
valuri în partea aceea. 


lar fiica regelui, plimbându-se pe malul râului, unde se întâmpla să se afle 
coşuleţul, I-a aflat, fiind atrasă de un plâns de copil din el. Şi văzând frumuseţea 
copilului îndată l-a luat împărăteasa la sine şi l-a înfiat. 


Şi fiindcă copilul a respins prin fire o doică de alt neam, printr-o îngrijire de sus a 
ajuns să fie alăptat chiar de sânul maicii lui. 


Petrecându-şi copilăria în casa împărătească, deci primind cultura din afară, ceea 
ce era socotit de cei din afară ca pricină de slavă, el nu a voit să mai primească 
după o vreme a mărturisi ca mamă pe cultivata împărăteasă, care-l înfiase, ci s-a 
întors la mama sa după fire şi s-a amestecat printre cei de un neam cu el. 


Şi ivindu-se o luptă între un evreu şi un egiptean, s-a dat pe partea celui înrudit şi a 
ucis pe străin. Apoi încăierîndu-se doi evrei, a încercat să oprească vrajba între ei, 
sfătuindu-i să se aibă bine, ca unii ce sunt frați, şi să nu ia mânia ca sfătuitoare în 
neînțelegerile dintre ei, ci firea. Fiind însă respins de cel ce voia nedreptatea, a 
făcut din această necinstire un motiv de şi mai mare înţelepţire şi îndepărtându-se 
de împreună vieţuire cu cei mulți, şi-a ales o viaţă retrasă, slujind unuia de alt 
neam, bărbat văzător al celor mai înalte, care judecă drept purtările şi viaţa 
oamenilor. Acesta, văzând dintr-o singură faptă virtutea tlnărului (din pornirea 
împotriva celor doi păstori, când neumblând după un câştig al său, ci socotind 
apărarea dreptăţii ca o cinste a firii sale, a pedepsit nedreptatea păstorilor care nu 
greşiseră faţă de el cu nimic) şi preţuind din acestea pe tânăr şi socotind, cu toată 
sărăcia lui văzută, virtutea lui mult mai de cinste decât multa bogăţie bănească, i-a 
dat de soţie pe fiica lui şi I-a lăsat să trăiască după voia lui viaţa care-i plăcea (Ieş. 
2, 16—21). 


Și ducând în munţi o viaţă singuratică, eliberată de zgomotul cetăţii, s-a ocupat cu 
îngrijirea oilor în pustie. 
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Și petrecând o vreme într-o astfel de viaţă, zice istoria, a avut o vedere 
dumnezeiască înfricoşătoare: o lumină deosebită de cea a soarelui i-a fulgerat 
vederea în amiaza mare. Şi minunându-se de vederea aceasta neobişnuită, 
ridicându-şi privirile spre munte, a văzut un tufiş aprins de o lumină ca de foc, dar 
ramurile tufişului rămâneau verzi ca într-o rouă, în mijlocul flăcărilor. Atunci şi-a 
spus sie aceste cuvinte: «Apropia-mă-voi de această minunată vedere» (leş. 3, 3). 
Zicând acestea, el nu vedea numai cu ochii minunea luminii, Ci, ceea ce era şi mai 
minunat, şi auzul îi era luminat de razele acestei lumini. Căci harul luminii se 
îndrepta spre amândouă simţurile: el lumina vederea cu strălucirea razelor, iar 
auzul i-l lumina cu învățături nemuritoare. 


Însă glasul acestei lumini îl opreşte pe Moise să urce muntele, îngreuiat de 
încălțămintea sa din piele moartă. De aceea, dezlegându-şi încălțămintea din 
picioare, păşeşte astfel pe pământul acela care strălucea de lumina dumnezeiască. 
Apoi (căci socotesc că nu trebuie să lungim prea mult cuvântul cu storisirea 
simplă a vieții bărbatului, ci să trecem la cele ce le urmărim), întărit de vederea 
dumnezeiască ce 1 s-a arătat, primeşte porunca să elibereze neamul său din robia 
egiptenilor. 


Și ca să cunoască cât mai bine tăria de la Dumnezeu sălăşluită în el, la porunca lui 
Dumnezeu a încercat-o prin ceea ce avea în mână. lar dovada i-a fost aceasta: 
căzându-i toiagul din mână a început să se mişte şi s-a făcut vietate (iar această 
vietate era un şarpe); şi luându-l iarăşi în mână, s-a făcut toiag, precum era mai 
înainte de a se schimba în vietate. lar suprafaţa mâinii pe care o scoase acum din 
sân se făcuse albă ca zăpada, iar băgând-o iarăşi în sân a revenit la firea ei. 
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Coborând apoi Moise în Egipt şi luând cu el pe soția sa de alt neam, precum şi 
copiii născuţi lui din aceea, se spune că I-a întâlnit pe el un înger, care i-a insuflat 
o teamă de moarte; dar pe acesta femeia I-a îmblânzit prin sângele curs prin tăierea 
împrejur a copilului (leş. 4, 24-26). 


Apoi se întâlni cu Aaron, fiind mânat şi acesta de Dumnezeu spre întâlnirea cu el 
(leş. 4, 27-28). 


Apoi poporul din Egipt fu strâns de amândoi într-o adunare obştească şi i se vesti 
eliberarea din robie celor prea mult obosiţi de reaua pătimire a muncilor (leş. 4, 29- 
22), 


Apoi are loc cuvântul acestuia către tiranul însuşi. Tiranul se mânie de acestea şi 
mai mult ca înainte împotriva celor ce supravegheau muncile şi împotriva 
izraeliților înşişi şi sporeşte numărul de cărămizi ce trebuie făcute şi dă o poruncă 
şi mai obositoare nu numai pentru cei ce lucrau la lutul cărămuzilor, ci şi pentru cei 
ce trudeau la paie şi la trestie (leş., 5-6, 19). 


Apoi Faraon (căci acesta era numele tiranului egiptenilor) a încercat, folosindu-se 
de vrăjitori, să se împotrivească semnelor dumnezeieşti făcute înaintea lui, atunci 
când Moise a prefăcut în ochii egiptenilor toiagul său în şarpe, socotind că şi 
vrăjitoria va face aceeaşi minune cu toiegele vrăjmaşe. Dar înşelăciunea a fost dată 
pe faţă din fapte, şarpele ivit din toiagul lui Moise a mâncat lemnele vrăjite, adică 
şerpii vrăjitorilor, toiegele lor neavând nici o putere de apărare sau de viaţă, ci 
numai un chip pe care înşelăciunea vrăjitorilor 1-a pus înaintea ochilor celor ce se 
lăsau uşor înşelați (leş., 7, 9-12). 


Atunci Moise, văzând pe toți supuşii gândind la fel cu stăpânul lor întru răutate, 
aduce o plagă obştească peste tot poporul egiptean, aşa încât nici unul n-a scăpat de 
suferirea relelor. Şi la porunca lui s-au mişcat împotriva egiptenilor cu o mare 
pornire, ca o oaste supusă lui, înseşi stihiuile lucrurilor, care se văd pretutindeni: 
pământul, focul, aerul şi apa, care îşi schimbă lucrarea lor după lucrarea voită a 
oamenilor. Şi prin aceeaşi putere cu care au pedepsit, prin intrarea lor în neorân- 
duială, pe egipteni, în acelaşi loc şi timp, făceau ca iudeii să rămână neatinşi de 
rău. 
= Toată firea apelor din Egipt s-a prefăcut în sânge prin porunca lui Moise, 
încât şi peştii ce înotau în apa prefăcută în materie vâscoasă au pierit; dar 
pentru evrei, ceea ce era pentru ceilalți sânge era apă limpede. Şi s-a dat şi 
vrăjitorilor prilejul să-şi arate înşelăciunea lor şi să preschimbe apa ce se 
găsea la evrei în sânge, dar n-au putut. 
= De asemenea şi mulțimea broaştelor, pornind să se ivească în Egipt în mare 
mulțime (căci înmulțirea lor în mare număr nu a urmat vreunei legi a firii, 
ci poruncii lui Moise care a schimbat atunci legea naturală a naşterii lor), 
orice egiptean era omorât de ele, fiind strâmtorat în locuinţa sa , dar viaţa 
evreilor era ferită de o astfel de nenorocire (leş., 8, 2-9). 
— Tot astfel aerul pentru egipteni nu era luminat nici noaptea, nici ziua, 
rămânând tot timpul în acelaşi întuneric, pentru evrei însă nu s-a schimbat 
nimic din ceea ce era obişnuit. 


= Și toate celeilalte s-au întâmplat în acelaşi chip. Grindina, focul, bubele, 
muşițele, muştele câineşti, norul de lăcuste asupra egiptenilor lucrau 
precum S-a spus, iar evreii cunoşteau suferința celor ce locuiau în 
vecinătatea lor numai din cele istorisite şi povestite, dar nu primeau asupră- 
le nici un fel de năvală a lor. 

=> Apoi, omorârea întâilor născuţi a arătat deosebirea între egipteni şi evrei şi 
mai vădită. În timp ce egiptenii erau cufiindați în jalea pentru cei prea iubiţi 
ai lor, evreii au rămas în toată liniştea şi siguranţa, izbăvirea lor a fost 
asigurată prin sângele vărsat la orice intrare a casei lor, prin însemnarea 
cu sânge a celor doi stâlpi şi a pragului de sus al uşii (leş., 12). 


Pe când egiptenii erau loviți de nenorocirea morţii întâilor născuţi şi atât fiecare în 
parte cât şi toţi îndeobşte se zvârcoleau în suferințe, Moise conduce ieşirea 
izraeliților, pregătindu-i de mai înainte să ia cu ei şi bogăţia egiptenilor spre folosul 
lor. 


Și făcând ei drum ca la trei zile în afara Egiptului, iarăşi, zice istoria, s-a înfuriat 
egipteanul că nu a rămas Izrael mai departe în robie. Şi adunându-şi toată oastea 
supuşilor a alergat cu călărime după popor. lar Izrael văzând călărimea şi oastea 
înarmată, el însuşi fiind neîncercat în război şi nedeprins în astfel de fapte, a fost 
cuprins îndată de frică şi a început să se răzvrătească împotriva lui Moise. 


În aceste clipe, spune istoria, s-a întâmplat cel mai minunat lucru cu Moise: 
împărțindu-şi lucrarea în două, cu glasul şi cu cuvântul încuraja pe izraeliți, 
îndemnându-i să aibă bună nădejde în Dumnezeu, iar înăuntru se ruga în cuget lui 
Dumnezeu să aibă îndurare de fraţii lui. Şi, îndurându-Se Dumnezeu de strigarea 
fără grai a lui, îl învăţa prin sfatul de sus cum să scape de primejdie. Şi în acest 
timp un nor conducea poporul prin puterea dumnezeiască, dar nu un nor de natură 
obişnuită (pentru că nu era alcătuit din aburi, prin umplerea aerului de aburi sau 
prin formarea ceţii, sau prin sporirea vântului), ci era în acel nor ceva mai presus 
de înţelegerea omenească, precum mărturiseşte Scriptura. Era o astfel de minune, 
că străluceau cu căldură şi razele soarelui. Era un fel de zid ce apăra poporul, 
umbrind pe cei ce erau sub el, şi sufla cu o uşoară adiere răcoroasă, domolind arşiţa 
soarelui. lar noaptea se prefăcea în stâlp de foc, călăuzind cu lumina lui de seară 
până dimineaţa. Moise privea la această călăuză îndemnând şi pe popor să-l 
urmeze. 


Dar ajungând la Marea Roşie, acolo, conduşi mai departe de nor, întreaga oaste a 
egiptenilor i-a încercuit din spate, nemaiavând din nici o parte nici o scăpare din 


primejdie, întrucât se găseau între duşmanii înarmați şi apă. Atunci se întâmplă 
ceva cu totul de necrezut. 


Moise a lucrat împins de puterea dumnezeiască: apropiindu-se de ţărmul mări, 
lovi apa cu toiagul, iar aceasta s-a crăpat în urma loviturii. Şi cum se întâmplă cu o 
sticlă, când crăpătura, începând de la o parte, trece în linie dreaptă până la cealaltă 
parte, la fel marea întreagă rupându-se la o margine de lovitura toiagului, 
despărțirea valurilor a trecut până la malul opus. Şi coborând Moise pe fundul 
mării pe unde o tăiase în două, a trecut prin adânc cu întreg poporul, cu trupul 
neudat şi însorit. Şi străbătând pe jos adâncul, prin sânul uscat al mării, nu se 
temeau de prăbuşirea zidurilor de valuri înălțate de la sine asemenea unor pereţi în 
care marea se întărise pe amândouă laturile. 


Dar când a intrat Faraon cu egiptenii în mare, pe drumul tăiat de curând printre 
ape, iarăşi s-au împreunat apă cu apă, închizându-se marea în sine în forma ce o 
avea mai înainte, suprafaţa şi vederea apei făcându-se una, după ce izraeliții trecuți 
pe malul dimpotrivă se odihneau de calea lungă făcută cu iuţeală prin mare şi 
înălţau cântare de laudă lui Dumnezeu, Cel ce le-a dat lor biruință nesângeroasă, 
scufundând toată oştirea egiptenilor : oameni, cai, arme şi care, sub apă (leş., 14). 


Apoi Moise înaintează mai departe, străbătând o cale de trei zile, lhpsită de apă şi 
ajunge în mare strâmtorare, neavând cum să potolească setea poporului. ŞI s-au 
aşezat cu tabăra lângă un lac cu apă sărată, mai amară chiar decât a mării. Dar 
aşezaţi lângă apă, ardeau de sete. Moise fu sfătuit atunci de Dumnezeu să arunce în 
apă un lemn şi îndată apa s-a făcut bună de băut. Lemnul cu puterea lui a schimbat 
firea apei, din amară, în dulce (leş., 15, 22-25). 


Apoi norul plecând mai departe, porniră şi ei după mişcarea norului. Şi făceau 
mereu acelaşi lucru, oprindu-se din mers acolo unde norul le dădea semn de odihnă 
prin oprirea sa, şi ridicându-se iarăşi când norul le arăta calea. Şi au ajuns, urmând 
călăuza aceasta, la un loc ce era udat de apă de băut, peste care se revărsau 
douăsprezece Izvoare. Mai erau acolo şi şaptezeci de finici, dar chiar dacă numărul 
lor nu era prea mare, pentru cei ce priveau era o minune şi întrecea orice frumuseţe 
pricinuită de mărime (leş. 15, 27). 


Apoi norul călăuzitor se ridică iarăşi şi de acolo, conducând poporul spre alt loc. 
Dar acest loc era acoperit cu nisip uscat, neadăpat de nici o undă de apă, şi aici 
poporul era chinuit din nou de sete. Moise văzând o stâncă pe un deal, lovi cu 
toiagul şi ea a izvorât îndată apă plăcută şi bună de băut, din belşug pentru tot 
poporul (leş., cap. 17,1-6). 


Aici însă isprăvindu-se merindele ce le luaseră pentru călătorie din Egipt, şi 
poporul fiind strâmtorat de foame, se întâmplă minunea cea mai de necrezut din 
toate. Căci se porni să plouă hrană ca o rouă din cer şi nu de pe pământ, cum se 
întâmpla după legea firii. Roua aceasta cădea peste ei dimineaţa, dar apoi ea se 
făcea hrană pentru cei ce o primeau. Fiindcă ceea ce se revărsa nu se prefăcea în 
picături de apă, cum se întâmpla de obicei cu roua, ci în loc de picături de apă se 
revărsa un fel de boabe în formă de cristale, care în agricultură se cheamă 
coliandru sau grăunţe de formă rotundă, al căror gust se aseamănă cu cel al mierii. 


Acestei minuni 1 se mai adaugă şi o alta: ieşind toţi la culesul ei, măcar că erau de 
felurite vârste şi puteri, nici unul nu aduna mai puţin decât celălalt, potrivit 
deosebirii de putere, ci pe măsura trebuinţei fiecăruia, încât nici cel mai puternic să 
nu aibă mai mult şi nici celui slab să nu i se micşoreze partea, ci să fie tuturor 
egală. 


În legătură cu aceasta, istoria mai vorbeşte de o minune: că adunând fiecare pentru 
O Zi, nu punea deoparte nimic pentru ziua următoare. lar celui ce din zgârcenie îşi 
punea la o parte ceva din hrana adunată, ceea ce punea de o parte i se făcea fără 
folos pentru hrană, prefăcându-se în viermi. 


Se mai adaugă şi altceva minunat în istoria despre această hrană: dintre zilele 
săptămânii, una, dintr-o rațiune tainică, era cinstită cu nelucrarea. De aceea în ziua 
premergătoare acesteia, deşi căderea din cer avea loc ca şi în celelalte zile, iar 
sârguinţa adunătorilor era egală, ceea ce se aduna se afla în cantitate îndoită faţă de 
măsura obişnuită. Aceasta, ca să nu aibă nici un motiv de a dezlega legea nelucrării 
din trebuinţa hranei. În aceasta se arăta şi mai mult puterea dumnezeiască, întrucât 
în celelalte zile prisosul se strica, şi numai în ajunul Sâmbetei (căci acesta era 
numele zilei nelucrătoare) ceea ce era pus de o parte rămânea nestricat, în aşa fel 
cât nu se vedea să fie cu ceva mai veche decât hrana proaspătă (leş. 16). 
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Apoi se încinse un război între ei şi un popor străin (cuvântul îi numeşte amaleciţi, 
pe cei care s-au rânduit atunci la bătălie împotriva lor). Atunci Moise înarmează 
pentru prima dată pe izraeliţi pentru bătălie, dar nu aruncă în luptă toată oastea, ci 
alege pe cei mai buni şi pe căpeteniile lor care au primit să lupte. 


Dar şi în aceasta Moise a arătat un chip nou de conducere a războiului. Căci pe 
când lisus, cel care după Moise a condus poporul, lupta cu oastea împotriva amale- 
ciților, Moise stătea pe un deal deasupra oștirii şi privea spre cer, având doi inşi 
dintre cei mai destoinici împreună cu el de o parte şi de alta. 


Cu acest prilej istoria ne spune că s-a făcut următoarea minune: când Moise ridica 
mâinile către cer, poporul se întărea împotriva duşmanilor, iar când le pogora, 
dădea înapoi şi oastea din faţa năvalei celor de alt neam. Aceasta înţelegând-o cei 
ce stăteau lângă el au început să sprijinească pe dedesubt, din amândouă părțile, 
mâinile îngreunate şi anevoie de mişcat, dintr-o cauză necunoscută, ale lui Moise. 
Dar fiindcă erau mai slabi şi nu puteau să-l ţină drept, i-au aşezat un scaun pe o 
piatră şi aşa l-au ajutat pe Moise să-şi ţină prin ei mâinile ridicate către cer. 
Aceasta făcându-se, amaleciţii fură zdrobiţi de către izraeliți (leş., 17, 8-16). 
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După aceasta, pentru că norul care călăuzea poporul pe cale rămânea în acelaşi loc, 
a fost de trebuinţă să nu se mai mişte nici poporul, neavând norul drept conducător. 
Dar, având din belşug şi fără osteneală cele de trebuinţă vieţii, fiindcă pâinea le 
venea de sus de-a gata, iar apa de băut îi îmbia din piatră şi norul alunga orice 
neplăcere ce li s-ar fi întâmplat sub el, pentru că ziua îi apăra ca un zid de arşiţă, iar 
noaptea alunga întunericul, luminând ca un stâlp de foc, petrecerea lor în pustie, la 
poalele muntelui unde îşi aşezară tabăra, era fără griji. 


În acest loc, Moise este condus la o cunoaştere tainică, însăşi puterea dumne- 
zeiască învățând prin minuni mai presus de cuvânt tot poporul şi pe însuşi 
conducătorul lui. lar această învăţătură tainică s-a sfivîrşit astfel: poporului i se 
spuse de mai înainte să se păzească de orice întinări ce pot atinge trupul şi sufletul, 
să se curăţească prin unele stropiri şi să se păzească curat chiar şi de legătura 
conjugală într-un anumit număr de zile, ca spălat de orice pornire pătimaşă a 
trupului, să se apropie de munte, curat de patimi, pentru a primi învăţătura de taină. 


Muntele acela se numea Sinai şi în vremea aceea nu era îngăduit decât oamenilor 
să se apropie de el, iar dintre aceştia numai bărbaţilor şi dintre bărbaţi iarăşi numai 
acelora care se curățiseră de orice întinare. Se pusese pază şi se avea grijă ca nu 
cumva să calce vreun animal pe munte. lar de se întâmpla aceasta, orice animal se 
arăta pe munte era ucis de popor cu pietre. 


Apoi lumina aerului se întunecă din senin, încât muntele se făcu nevăzut, fiind 
despărțit de un cerc de negură, iar din negură se arătă un foc ce înfricoşa vederea 
celor ce priveau. De pretutindeni locul de păşunat al muntelui era învăluit de fumul 
ce ieşea din focul ce creştea, acoperind toată vederea lui. 


Moise conduse poporul spre munte. Dar nici el nu îndrăznea să privească, ci avea 
sufletul stăpânit de frică, iar trupul zguduit de o teamă aşa de mare că nu putea să o 
ascundă nici izraeliţilor, ci le mărturisea că este înspăimântat de cele văzute şi că 


nu poate să nu tremure cu trupul. Căci ceea ce 1 se arăta nu era numai ceva care 
înspăimânta sufletul, ci făcea să pătrundă şi prin auz sunete înfricoşătoare. Căci un 
glas de sus, izbucnind, se prăvălea peste toată suflarea, iar prima lui atingere era 
înfricoşătoare şi de nesuportat pentru orice auz. Se asemănu cu sunetul trâmbiţelor, 
dar întrecea prin tăria înfricoşătoare şi înspăimântătoare a lui orice pildă. Şi glasul 
înaintând se făcea din ce în ce mai înfricoşător, şi creştea, făcând mereu mai 
înspăimântător sunetul lui. Iar glasul era articulat prin puterea dumnezeiască şi nu 
prin organele vorbirii, însuşi aerul articulând cuvântul. lar cuvântul nu era articulat 
fără un scop, ci dădea ca legi învăţăturile dumnezeieşti. Şi glasul înaintând sporea 
în tărie şi sunetul trâmbiţelor se întrecea pe el însuşi. lar poporul întreg era 
copleşit, încât nu mai putea să suporte ceea ce se arăta şi se auzea (leş., 19). De 
aceea el face o cerere de obşte lui Moise, ca să i se mijlocească legea prin el. Căci 
poporul nu se va îndoi că tot ce se va vesti prin el, potrivit învăţăturii de sus, e 
poruncă dumnezeiască. 


Întorcându-se deci toți la poalele muntelui, a rămas numai Moise, întâmplându-se 
cu sine contrariul a ceea ce i s-a întâmplat înainte. Că toţi aceia temându-se, de 
însoţirea cu cei împreună părtaşi de cele înfricoşate, el rămas singur îndrăznea mai 
mult decât îndrăznise împreună cu cei ai lui. Prin aceasta se dovedea că frica de 
care era stăpânit el însuşi la început nu era o patimă a sa, ci o pătimea din 
compătimire faţă de cei cuprinşi de spaimă. lar acum, rămas singur, era eliberat de 
frica poporului ca de o povară 5 De aceea acum îndrăzneşte şi faţă de negură şi 
intră înlăuntrul celor nevăzute. Şi dispărând din ochii celor ce-l priveau (căci 
pătrunzând în negrăitul tainicei cunoştinţe dumnezeieşti şi aflându-se acolo 
împreună cu nevăzutul, deci el însuşi nevăzut), a învăţat, socotesc, prin ceea ce a 


3 A fi împreună cu mulţi nu înseamnă totdeauna a fi în afară de frică. Aceasta, din două motive. 
Unul din ele este că de multe ori panica ce cuprinde pe cei mulţi face şI pe cel mai tare să fie 
cuprins de ea. Cine e tare e de multe ori mai tare când e singur. Dar cel cu adevărat tare e tare 
şi din răspunderea faţă de ei, deci totuşi într-o legătură cu ei. În acest caz cel mai tare e ţinut 
până la un loc de o compătimire, în slăbiciunea lor, în suferinţa lor. Moise suferă de frica celor 
mai slabi ca el. Suferinţa lui lisus merge până la cruce pentru suferința oamenilor supuşi 
păcatului. ŞI nu se poate spune că nu a avut nici o frică de moarte. Din solidaritatea cu ei, din 
compătimirea faţă de ei, Şi-a însuşit şi frica lor faţă de moarte. O mamă aflată lângă copilul el 
bolnav nu poate rămâne nepăsătoare la suferinţele lui, ci suferă chiar mai tare ca el. Iubirea se 
manifestă în împreună-suferinţa cu cei iubiţi, deci şi în participare la frica lor. Moise nu poate 
pătrunde în înălțimile contemplării lui Dumnezeu, fiind ţinut de poporul înfricat în participarea 
la frica lui. Dar pe de altă parte, însăşi frica aceasta îl foloseşte la ajutorarea lor, îi dă tărie în 
suferința lui pentru ei. Căci din voinţa de a-i ajuta intră la Dumnezeu, biruindu-şi frica cu o 
rugăciune mai vibrantă şi mai stăruitoaie pentru poporul său. 


făcut, că cel ce vrea să fie cu Dumnezeu trebuie să iasă din toate cele văzute şi să-şi 
înalțe cugetul spre cele nevăzute şi necuprinse ca pe o culme a muntelui, crezând 
că acolo este Dumnezeu, la Care nu poate ajunge înţelegerea. 


Ajungând în acel loc, Moise primeşte poruncile dumnezeieşti. lar acestea cuprin- 
deau învăţătura despre virtute, al cărei punct de căpetenie este dreapta credinţă şi 
cugetarea cuvenită despre firea dumnezeiască, anume că aceasta e mai presus de 
orice înţeles al cunoaşterii şi de orice pilduire, neputând fi asemănată cu nimic din 
cele cunoscute. Căci 1 se porunceşte să nu privească la nimic din cele ce se înţeleg 
cu cugetarea despre Dumnezeu şi nici să asemene cu ceva din cele cunoscute sau 
înțelese firea dumnezeiască cea mai presus de toate. Ci să creadă numai că 
Dumnezeu există, iar cum, cât sau unde este, să lase necercetat, fiind de necuprins. 


Şi Scriptura adaugă apoi şi toate cele ce trebuie urmărite pentru desăvârşirea 
morală, împărtăşind învăţătura legilor de obşte şi a celor în parte. De obşte este 
legea care opreşte orice nedreptate, porunceşte iubirea faţă de cei de acelaşi neam, 
din care, odată rânduită, urmează numaidecât porunca: să nu faci nici un rău 
aproapelui tău. lar între legile în parte e cea care a poruncit: să cinsteşti pe cei ce 
te-au născut şi lista păcatelor oprite. 


Cu aceste legi, curăţind oarecum înţelegerea, Moise este condus spre o cunoaştere 
tainică mai desăvârşită. Şi 1 se arată deodată un cort de către puterea dumnezeiască. 
Iar cortul era un templu, având frumuseţea într-o bogăţie felurită greu de tâlcuit. 
Avea un pridvor, stâlpi, perdele, masă şi sfeşnice, altar de tămâiere, Jertfelnic şi 
acoperământ de împăcare, iar înlăuntrul Sfintelor, locul de nepătruns şi de 
neapropiat (Sfânta Sfintelor). întocmirea şi frumuseţea acestora, pentru a nu se 
şterge din amintire şi pentru a se arăta şi celor de Jos această minune, e sfătuit să nu 
le pună numai în scris, ci să li se dea o alcătuire materială ca chip al celor 
nemateriale, folosindu-se materiile cele mai strălucitoare şi mai arătoase din câte se 
găsesc pe pământ. 


Între acestea s-a folosit mai mult aurul, cu care erau poleiţi de jur împrejur stâlpii; 
împreună cu aurul s-a folosit şi argintul, înfrumuseţându-se cu el capetele de la 
vârf şi tălpile lor. Socotesc că împreunarea aceasta a culorilor avea drept scop să 
facă aurul să strălucească şi mai mult, punându-se în vedere pe amândouă părțile. 


S-a mai socotit de asemenea de trebuinţă şi aramă la capetele şi tălpile de argint ale 
stilpilor. Perdelele şi acoperămintele, precum şi împrejmuirea cortului şi acoperişul 
întins peste stâlpi, toate s-au lucrat în chip potrivit de către ţesători pricepuţi, din 
materia potrivită pentru fiecare în parte. lar culoarea ţesăturilor era vânatul şi roşul 


de purpură şi culoarea roşie a bumbacului ce strălucea ca focul. Iar strălucirea 
visonului (a inului) era naturală şi meşteşugită. Pentru unele ţesături s-a folosit 
lână, pentru altele, părul. Dar au fost binevenite pentru frumuseţea cortului şi pieile 
vopsite în roşu. Iar pe toate acestea le-a pregătit Moise prin meşteri după pogorârea 
din munte, după chipul arătat lui în vederea alcătuirii. 


Dar atunci, intrând în templul acela nefăcut de mână, i s-a poruncit şi prin ce 
podoabă trebuie să strălucească preotul când intră în cele dinăuntru ale cortului. 
Scriptura a legiuit în chip deosebit cele pentru partea dinăuntru şi cele pentru cea 
văzută, făcând începutul podoabelor nu de la cele ascunse, ci de la cele văzute. 


Umerarii pentru preoţi erau din culori diferite, din care era alcătuită şi cata- 
peteasma, fiind ţesute cel mai mult din fir de aur. De fiecare parte umerarii erau 
prinşi cu două pietre de smaragd prinse la un loc prin aur. Pietrele aveau o 
strălucire naturală, răspândind raze verzui; iar meşteşugul cu care erau sculptate era 
o adevărată minune. Pe aceste pietre nu erau încrustate chipuri, ci pe fiecare din ele 
şase nume ale patriarhilor. De ele erau atârnate nişte plăcuţe aşezate în două şiruri 
una după alta în chip regulat şi puse de o parte şi de alta, pe partea din faţă sub 
acestea erau împletite în formă de placă nişte paveze, că, precum socotesc, fru- 
museţea împletirii să dea şi mai multă strălucire purtătorului. lar podoaba aceasta 
făcută din aur cădea peste engolpion (podoabă de pe piept). Acesta era alcătuit din 
pietre de diferite feluri, egale cu numărul patriarhilor. Ele erau aşezate pe şase 
rânduri, câte trei de fiecare rând, având scrise pe ele numele seminţiilor. Iar haina 
îmbrăcată pe dedesubtul umerarului, de la grumaz până la călcâie, era împodobită 
frumos cu ciucuri atârnați pe margine. Marginea de jos era frumoasă nu numai prin 
felurimea ţesăturilor, ci şi prin ciucurii de aur atârnaţi. Aceştia erau totodată 
clopoței şi rodii de aur, prinşi toţi, unul după altul, pe marginea de jos. lar mitra de 
pe cap era vânată şi tăblița de pe frunte, din aur curat, având săpat pe ea un semn 
tainic. ŞI un brâu strângea mantia la mijloc. lar podoaba celor tainice şi toate câte 
țineau de îmbrăcăminte vorbesc despre virtutea preoțească. 


Toate acestea Moise le-a învăţat când era învăluit în acel întuneric negrăit, prin 
învăţătura tainică a lui Dumnezeu, ajungând mai mare ca sine prin adausul acelei 
învățături de taină. 


Astfel, apărând iarăşi din întuneric, coboară la neamul său ca să le împărtăşească 
acestora minunile arătate lui prin acea vedere dumnezeiască şi ca să rânduiască 
legile şi templul şi preoţia, după chipul arătat lui în munte, dându-le poporului. 


A adus şi tablele dumnezeieşti în mână, care erau faptă şi dar al lui Dumnezeu, fără 
nici o împreună-lucrare omenească în întocmirea lor. Fiecare din ele în parte era 
lucru al lui Dumnezeu, atât materia cât şi cele scrise pe ea. 


Dar harul a fost împiedicat de popor încă înainte de a cobori legiuitorul, fiindcă s-a 
lăsat atras de slujirea la idoli. Căci Moise a petrecut pe munte nu puţin timp, ocupat 
de împreună-vorbire cu Dumnezeu în acea primire tainică a învățăturii de la EI. 
Căci s-a împărtăşit patruzeci de zile şi tot atâtea nopți de acea viaţă dumnezeiască 
în întuneric, aflându-se afară chiar şi de legile firu (căci în tot acest timp el nu a 
avut trebuință de hrană pentru trup). În acest timp poporul, ca un tânăr lipsit de 
privirea învățătorului său, s-a dedat pornirilor nebuneşti şi, adunându-se în jurul lui 
Aaron, l-a silit să le fie conducător în slujirea la idoli. Şi făcând un idol de aur (iar 
idolul era un vițel), se veseleau în această necredinţă. De aceea Moise, coborând la 
ei, sparse tablele pe care le aducea de la Dumnezeu, ca să sufere, ca o pedeapsă 
vrednică de fărădelegea lor, neîmpărtăşirea de harul lui Dumnezeu. Apoi curățind 
prin leviţi întinăciunea cu sângele poporului şi prin mânia lui împotriva celor ce au 
păcătuit, împăcând pe Dumnezeu, a nimicit idolul. 


Apoi aduce printr-o stăruire de alte patruzeci de zile în munte alte table despre care 
Scriptura spune că au fost scrise prin puterea dumnezeiască, dar materialul era 
lucrat de mâna lui Moise. Pe acestea le aduce vieţuind iarăşi acelaşi număr de zile 
mai presus de fire, într-un alt chip şi nu în cel socotit de noi, neprimind nimic ca 
hrană din cele care întăresc slăbiciunea firii, în trupul său. 


Și astfel le-a întemeiat lor cortul şi le-a rânduit cele ale legii şi preoția, după 
învăţătura dată lui de la Dumnezeu. Toate le-a făcut printr-o alcătuire materială 
după arătarea dumnezeiască: cortul, pridvorul, toate cele dinăuntru, altarul 
tămâlrerii, jertfelnicul, sfeşnicul, perdelele, altarul împăcării din Sfânta Sfintelor, 
podoaba veşmintelor preoţeşti, mirul, feluritele jertfe spre curăție, cele de 
mulţumită, cele spre alungarea relelor, cele care spălau fărădelegile, toate cele de 
trebuință, după rânduiala lor, pentru popor. Dar prin aceasta a mişcat, în cei de 
frunte, pizma împotriva sa, această boală născută în firea oamenilor. 


Chiar şi Aaron, pe care-l cinstise cu cinstirile preoţiei, şi sora sa Mariam, mişcată 
de o pizmă femeiască pentru cinstea ce 1-a fost făcută lui de Dumnezeu, au grăit 
împotriva lui (Num., 12). Aceasta a mişcat pe Dumnezeu spre pedepsirea greşelii 
lor. Însă Moise s-a făcut şi acum el mai vrednic de laudă pentru neluarea în seamă 
a păcatului, pentru că văzând că Dumnezeu pedepseşte bârfirea nesocotită a femeii, 
şi-a făcut firea mai tare ca mânia, rugând pe Dumnezeu să se îndure de sora lui. 


lar când mulțimea se abate iarăşi spre neorânduială (căci era o greşeală lipsa de 
măsură în plăcerile pântecelui a celor ce nu se mulțumeau să viețuiască în 
puţinătate şi fără supărări din hrana ce le curgea de sus, ci pofta de carne îi făcea să 
socotească robia Egiptului mai bună decât bunătăţile ce le aveau), Moise îi face 
cunoscută lui Dumnezeu această dorinţă a lor. lar Dumnezeu îi învaţă că nu trebuie 
să fie lacomi (Num. 11), dar le dă ceea ce doresc: mulțime de păsări zburând 
aproape de pământ s-au lăsat peste tabără ca un nor, grupate în stoluri, a căror 
vânare uşoară a săturat pofta lor de carne. Dar necumpătarea în mâncare a umplut 
sucurile din trupuri dintr-odată de otrăvuri vătămătoare şi îmbuibarea a adus boală 
şi moarte. Iar pilda acestora le-a ajuns celorlalți spre cumințire. 


Apoi Moise trimite iscoade în ţara pe care făgăduinţa dumnezeiască le-o dădea 
spre locuire (Num. 13). Dar dintre aceste iscoade nu toate au vestit adevărul, ci 
unele au adus veşti mincinoase şi triste. Drept urmare, poporul s-a pornit iarăşi cu 
mânie asupra lui Moise. Şi Dumnezeu osândeşte pe cei ce şi-au pierdut nădejdea în 
ajutorul dumnezeiesc, ca să nu vadă ţara făgăduită lor (Num. 14). Şi înaintând prin 
pustie şi lipsindu-le iarăşi apa, şi-au şters din amintire din nou ajutorul puterii lui 
Dumnezeu. Pentru că nu mai credeau că, precum prin minunea dinainte, din piatră, 
Dumnezeu le poate ajuta şi în trebuinţa de acum, ci părăsind nădejdile cele bune s- 
au pornit să cârtească împotriva lui Dumnezeu şi a lui Moise aşa de mult că până şi 
Moise părea să se alipească de necredința poporului. Dar iarăşi a făcut o minune, 
prefăcând piatra aspră în apă. 


Însă când iarăşi plăcerea înrobitoare de mâncare a trezit pofta pântecelui, măcar că 
nu le lipsea nimic din cele trebuincioase, şi visau din nou la îmbuibarea din Egipt, 
după obiceiul unor tineri fără rânduială, fură cuminţiți de alte biciuri mai puternice, 
fiind împresuraţi în tabără de şerpi ce le strecurau în trupuri prin muşcătura lor 
venin aducător de moarte. Şi căzând ei unul după altul din pricina muşcăturii 
şerpilor, legiuitorul, sfătuit de Dumnezeu, turnă aramă în chip de şarpe şi îl aşeză 
pe o înălțime ca să se vadă de toată tabăra (Num., 21). Şi astfel a oprit moartea 
adusă de şerpi. Căci cel ce privea spre chipul şarpelui de aramă nu mai suferea 
NIMIC din pricina muşcăturii şarpelui adevărat, vederea lui slăbind veninul printr-o 
tainică pătimire potrivnică ?. 


Dar ivindu-se iarăşi o răscoală în popor împotriva conducerii lui şi îndrăznind unii 
să-şi însuşească preoţia cu puterea, Moise se rugă pentru cei ce au păcătuit (Num. 


?. Vederea şarpelui mort, adică a celui omorât din pricina păcatului, îți dă putere să omori 
ceea ce a pătruns din păcatul şarpelui în tine. Dar aceasta se face prin înfrânare, printr-o 
omorâre a omului vechi din tine, deci printr-o patimă contrară pati-mii păcătoase. 


16). Dar dreptatea judecății dumnezeieşti fu mai puternică decât compătimirea lui 
Moise pentru neamul său şi, crăpându-se o prăpastie în pământ prin voia lui 
Dumnezeu, se închise iarăşi la loc după ce a înghiţit pe toți cei ce s-au răsculat 
împotriva lui Moise. lar cei ce se porniseră cu furie asupra preoţiei au fost mistuiți 
de foc, ca la douăsutecincizeci de inşi, cuminţind pe ceilalți cu păţania lor. 


Iar pentru a se încredința oamenii şi mai mult că harul preoţiei vine de sus celor 
învredniciţi, s-a adus câte un toiag de la căpetenia fiecărei seminţii, fiecare fiind 
însemnat cu numele celui ce I-a dat. Între ele era şi cel al arhiereului Aaron. Şi 
fiind aşezate acestea în faţa altarului, prin ele se arătă poporului hotărârea lui 
Dumnezeu cu privire la preoție. Căci din toate, numai toiagul lui Aaron a înflorit şi 
numai din acest toiag a odrăslit şi s-a copt un fruct (iar fructul era nucă). Acest 
lucru a fost socotit, şi de cei ce nu credeau, ca o foarte mare minune, că un lemn 
fără coajă şi uscat şi fără rădăcină a odrăslit dintr-odată, fără pământ, coajă, suc, 
rădăcină şi ramuri, ci prin puterea dumnezeiască producând cele ale pomilor cu 
rădăcină. 


După acestea, conducând Moise tabăra printre popoare de alt neam, le jură acestora 
că de vor îngădui poporului să treacă prin holdele şl viile lor, va cere acestuia să 
păzească calea împărătească, neabătându-se nici la dreapta, nici la stânga. Dar 
războinicii acelora neîmpăcându-se cu aceasta, Izrael îi sileşte prin luptă să nu le 
oprească trecerea (Num. 21, 22-23). 


Apoi un oarecare Valac, care era conducătorul unui popor mai puternic (poporul 
acesta se numea al madianiților), speriat de păţania celor nimiciţi înainte şi nevoind 
să păţească aceleaşi din partea izraeliţilor, nu caută ajutorul în arme şi în 
războinici, ci se încrede în vrăjitoria unui oarecare Valaam, vestit în astfel de fapte, 
prin care cei ce se foloseau de el căpătau putere în cele ce le năzuiau. El avea 
meşteşugul de a face vrăji cu ajutorul demonilor, aducând prin ele necazuri asupra 
oamenilor, cu o putere ciudată. Aceste urmând, deci, celor ce-l duceau la regele 
Valac, este învăţat prin vocea asinei că drumul acesta nu-i va fi spre bine. Apoi, 
aflând printr-o vedenie ce are de făcut, a văzut că vrăjitoria lui răufăcătoare este 
prea slabă ca să poată pricinui vreo vătămare celor ce au ca ajutor pe Dumnezeu. 
Astfel, în loc de lucrarea demonilor, s-a umplut de insuflarea dumnezeiască, şi 
rostea cuvinte care au fost o proorocie a unor lucruri ce se vor petrece spre binele 
poporului izrael. Căci prin cele prin care a fost împiedicat de a se folosi spre rău de 
meşteşugul lui, prin aceleaşi, ajungând la simţirea puterii dumnezeieşti, şi părăsind 
meşteşugul vrăjitoriei, s-a făcut tălmăcitorul voii dumnezeieşti (Num. 23-24). 
Apoi, poporul străin este zdrobit, izraeliţii biruind în război. 


Dar vor fi biruiți după aceasta de patima desfrânării. De aceea Finees va nimici pe 
cei tăvăliți în necinste (Num., 25), oprind astfel mânia lui Dumnezeu împotriva 
celor care s-au dedat la amestecarea neîngăduită de lege. Apoi legiuitorul urcându- 
se pe un munte înalt şi cuprinzând cu privirea de departe ţara pregătită lui Izrael 
prin făgăduinţa dumnezeiască făcută părinţilor lor, se mută din viaţa pământească, 
nelăsând pe pământ nici un semn, nerămânând nici un mormânt care să amintească 
de mutarea lui (Deut. 34). 


Dar frumuseţea lui timpul nu a vătămat-o, nici lumina ochilor lui nu s-a întunecat 
şi nici harul strălucitor al feţei lui nu s-a pierdut, ci au rămas la fel, păstrând 
neschimbată frumuseţea în schimbarea firii '%. Acestea deci, câte le-am învăţat din 
istoria acestui bărbat, pe care am avut-o la îndemână, ţi le-am povestit pe scurt, 
deşi uneori a trebuit să lărgim cuvântul. Acum e timpul să o tâlcuim potrivit 
scopului nostru viața pe care am înfăţişat-o, arătând care poate fi folosul celor 
spuse de noi mai înainte pentru viaţa întru virtute. Să facem deci începutul acestei 
tâlcuiri. 


199 b. Moise se face şi în privința aceasta chipul lui Kristos, Care, înviind, nu lasă nici o urmă a 
trupului Său pe pământ. De aceea frumuseţea feţei lui nu s-a văzut stricată de moarte, adică 
legea dată de EI şi-a păstrat o valabilitate eternă, ca chip al legii lui Hristos. Chiar dacă pe fața 
lui Moise sau pe legea lui, stătea un acoperă-mânt, ea îşi avea în sine frumuseţea ei, sau o 
strălucire netrecătoare. lar această strălucire s-a arătat când legea lui Hristos a înlăturat 
acoperământul de pe ea, descoperându-i înţelesul cu adevărat netrecător şi nesfârşit. Totuşi 
legea (faţa lui Moise) şi-a păstrat frumuseţea unui înţeles netrecător împreună cu o schimbare a 
firii ei. Căci multe din lege nu se mai păstrează, dar se păstrează totuşi înţelesul lor mai adânc. 
Aşa sunt, de exemplu, jertfele din legea lui Moise. Ele au încetat în partea lor exterioară, dar 
înțelesul lor de chipuri ale jertfei lui Hristos, şi ale jertfelor ce trebuie să le aducem noi, a 
rămas. 


Tâlcuirea duhovnicească (contemplativă) a vieţii lui Moise 


Moise s-a născut pe când legea tirană poruncea să fie nimicită partea bărbătească. 
Dar cum ne vom face noi asemănătoare naşterea noastră cu naşterea bărbatului 
(întâmplată atunci), din propria noastră voinţă ? Căci nu ne aparţine nouă să ne 
facem asemenea naşterea noastră cu naşterea acelui binecuvântat născut. Dar nu 
este nimic greu în a începe asemănarea de la ceea ce pare mai greu. Căci cine nu 
ştie că tot ce este supus schimbării nu rămâne prin sine mereu acelaşi, ci trece de 
la ceva, la altceva mai bun sau se întâmplă pururea cu el o schimbare spre mai 
rău? Să înţelegem deci lucrurile în miezul lor. Tiranului îi place să vină la viaţă 
partea femeiască a vieţii sau simţirea trupească şi pătimaşă, spre care e mânată să 
se rostogolească firea omenească, în timp ce naşterea părții bărbătești, a celei tari şi 
încordate spre virtute, a celei care poate să se războiască cu tiranul şi să se răscoale 
împotriva stăpânirii lui, îi este neplăcută. Trebuie deci să se nască totdeauna ceea 
ce se schimbă. Căci nu ar putea vedea cineva în firea schimbătoare ceva ce rămâne 
mereu acelaşi. Deci ceea ce se naşte aşa (ca să nu se schimbe), nu e dintr-o pornire 
străină cum se întâmplă cu naşterile trupeşti, ci o astfel de naştere se face din liberă 
hotărâre. Astfel într-un fel oarecare suntem proprii noştri părinți, născându-ne pe 
noi înşine aşa cum voim din voinţa noastră spre un chip pe care vrem să-l alegem, 
fie de bărbat, fie de femeie, modelându-ne prin raţiunea virtuţii sau a păcatului. 


Deci ne este îngăduit şi nouă, cu toată împotrivirea şi supărarea tiranului, să venim 
la lumină printr-o naştere mai frumoasă şi să ne facem părinţii unui astfel de făt 
(astfel de părinţi se fac gândurile virtuţii) plăcut şi plin de viaţă, chiar dacă lucrul 
acesta este contrar cugetului tiranului. Aşadar, dacă voieşte cineva să ia prilejul de 
la istorie ca să descopere şi mai mult înţelesul ghiciturii, cuvântul ne învaţă că cine 
vrea să pună începutul unei vieți întru virtute să se nască spre supărarea tiranului, 
adică în chipul acestei naşteri, în care însăşi hotărârea noastră ne este moaşă i 


"1 Naşterea la o viaţă neschimbătoare e pricinuită de voia noastră. Dimpotrivă, orice naştere 
spre o viaţă schimbăcioasă nu e din voia noastră. Naşterea din voia noastră poate fi spre o viaţă 
neschimbăcioasă, pentru că e din duh (din spirit); din duhul nostru întărit de Duhul Sfânt, sau de 
harul dumnezeiesc. Neschimbarea vieții născută din duh nu înseamnă nemişcare, ci înaintare în 
binele la care ne-am născut, înaintare în virtute, sau în tăria spirituală. Şi duhul are o 
dimensiune mereu nouă, nesfârşită, fiind în legătură cu Duhul dumnezeiesc. Dimpotrivă, 
naşterea fără voie este naşterea noastră din trup supus legii păcatului în care a căzut şi, câtă 
vreme rămânem în viaţa după trup, rămânem mereu sub legea trupului, care ne duce la moarte, 
care ne ţine într-o continuă schimbare supusă patimilor, corupând continuu trupul nostru, până 
la moartea lui; iar această schimbare este o schimbare în monotonie. 


Căci nu ar putea cineva să întristeze pe vrăjmaşul său, dacă n-ar arăta în sine aceste 
semne, care sunt dovezile înfrângerii lui. Şi ţine de hotărârea liberă să nască acest 
făt bărbătesc şi virtuos şi să-l hrănească cu mâncările cuvenite, precum şi să-l 
îngrijească, după ce I-a izbăvit din apa cea pătimaşă. Căci cei care-şi dăruiau copiii 
tiranului îi lepădau goi şi fără ocrotire în apa curgătoare a râului. lar prin aceasta 
înţeleg apa care curge purtată de valurile neîncetate ale patimilor şi care înghite şi 
îneacă pe cel dus de curgerea el. Iar părinţii ce nasc fătul bărbătesc sunt gândurile 
înțelepte şi ocrotitoare. Când acestea văd odrasla cea bună luată de valurile lumii, 
sau dusă cu silă de trebuinţele vieţii, asigură pe cel dat râului împotriva 
scufundării, făcându-i un coş. Coşul acesta e alcătuit din diferite tăblițe, care sunt 
educația alcătuită din diferite învățături şi care ţine pe cel purtat de ea deasupra 
valurilor vieţii. Datorită ei, acesta nu va rătăci mult timp, purtat de pornirile 
valurilor, ci ajungând pe malul statornic al râului, adică în afara frământări vieți, 
se va izbăvi de la sine prin mişcarea apelor către un loc statornic. 


Aceasta o ştim şi din experienţă. Căci pe cei ce nu s-au scufundat încă cu totul în 
rătăcirile omeneşti, însăşi mişcarea nestatornică şi rătăcitoare a lucrurilor îi leapădă 
ca pe o povară deşartă, socotindu-i ajunşi supărători prin virtute. Dar cel ce a ajuns 
în afara acestor valuri să urmeze lui Moise şi să nu-şi cruţe lacrimile, chiar dacă se 
întâmplă să fie pus la adăpost în coş. Căci plânsul este păzitorul sigur al celor ce se 
mântuiesc prin virtute. 


lar dacă fiica faraonului, cea stearpă şi fără copii (pe care eu o înţeleg ca fiind 
filosofia din afară) va lua ca pe un copil al ei pe tânăr, ca să fie numită mama lui, 
acesta să nu respingă mincinoasa înfiere, până când vă îngădui Cuvântul, adică 
până ce va vedea în sine nedeplinătatea vârstei. Dar odată ajuns la înălțime, după 
cum aflăm despre Moise, să socotească lucru de ruşine să se mai numească copil al 
celei din fire stearpă. Căci e stearpă cu adevărat cultura din afară, fiind mereu în 
durerile naşterii, dar nedând niciodată viaţă pruncului. Căci ce fruct a dat filosofia 
în cursul lungilor dureri ale naşterii, vrednic de atâtea opintiri şi osteneli? Nu sunt 
toți lepădaţi ca slabi şi neîmpliniţi, înainte de a veni la lumină prin naştere ? Dar 
pot oare să se nască dacă sunt acoperiţi cu totul în sânurile sterpe ale înţelepciunii 
neroditoare ? 


Deci să trăiască cineva împreună cu împărăteasa Egiptului atâta cât să nu pară că e 
lipsit de foloasele ei. Dar apoi să se întoarcă la maica sa după fire, de la al cărei 
lapte nu a fost oprit să fie hrănit de către împărăteasă, cum spune istoria. lar acest 
lucru ne învaţă că în timpul în care zăbovim în ştiinţele din afară, făcându-ne 
cultura trebuincioasă, să nu ne despărțim de laptele Bisericii, care ne hrăneşte pe 
noi. lar aceasta înseamnă să ţinem legile şi moravurile Bisericii, cu care sufletul 


hrănindu-se şi întărindu-se îşi ia puterile să urce spre înălțime. Dar cât timp 
priveşte şi la dogmele din afară şi nu numai la cele părinteşti, va fi ca între doi inşi 
ce se războiesc, căci cel de altă credință se împotriveşte cuvântului evreului, vrând 
să pară mai puternic decât izraelitul. Şi multora dintre cei mai uşuratici li s-au părut 
aşa, cel ce părăsind credinţa părintească au trecut de partea vrăjmaşului, făcându-se 
astfel călcători ai învăţăturii părinteşti. 


Dar cel ce este asemenea lui Moise, mare şi puternic la suflet, omoară prin lovitura 
lui pe cel ce se opune cuvântului dreptei credinţe. Dar această luptă din noi poate fi 
înțeleasă şi astfel: omul este la mijlocul unei lupte ce se dă între doi potrivnici, ca 
un fel de cunună. Şi de partea căruia va trece, pe acela îl va face biruitor. EI se află 
între slujirea la idoli şi dreapta credinţă, între desfrânare şi curăție, nedreptate şi 
dreptate, mândrie şi smerenie, şi între toate cele ce se socotesc potrivnice, aşa cum 
erau în luptă egipteanul şi evreul. lar Moise ne învaţă prin pilda lui să ajutăm 
virtuţii ca celei de un neam cu noi şi să omorâm pe cel ce se împotriveşte virtuţii. 
Şi cu adevărat biruinţa dreptei credinţe aduce moartea şi nimicirea slujirii la idoli. 
La fel prin dreptate se nimiceşte nedreptatea şi prin smerenie se ucide mânia. 


Dar lupta aceasta a unora faţă de altele o găsim chiar şi între noi. Căci născocirea 
învățăturilor eretice nu ar avea loc dacă părerile potrivnice nu s-ar ridica împotriva 
celor adevărate. Şi dacă suntem prea slabi ca să dăm putere dreptăţii, şi cel rău 
învinge prin argumentele lui şi a respins stăpânirea adevărului, să alergăm cât mai 
repede, după pilda dată de istorie, la învăţătura mai bună şi mai înaltă a tainelor ”. 

Și chiar dacă trebuie să ne înrudim iarăşi cu cel de alt neam, adică chiar dacă 
trebuința ne sileşte să vieţuim împreună cu filosofia de afară, să o facem 
îndepărtând pe păstoru cei răi de la întrebuinţarea nedreaptă a puţurilor. Aceasta 
înseamnă să-i respingem pe învățătorii cei ră1 care întrebuinţează învăţătura în 
scopuri rele şi astfel să ne despărțim de aceştia ne mai întâlnindu-i şi ne mai 
amestecându-ne cu vrăjmaşii, ci să vieţuim împreună cu cei ce pasc într-un gând cu 
noi toate mişcările sufletului din noi, ca pe nişte oi, stăpâniți de voia Cuvântului 
îndrumător. Căci stăruind noi pe lângă El în această petrecere liniştită şi 
nerăzboinică, ne va străluci adevărul, luminând cu razele sale vederile sufletului 


“ Prin Sfintele Taine ale Bisericii dobândim nu numai puterea lui Hristos, care ne întăreşte 
împotriva păcatelor şi pentru creşterea în virtute, ai şi o cunoştinţă mai înaltă a lui Dumnezeu, 
prin credinţă, bazată pe experiența vieţii lui Hristos primită în Taine. Sfântul Simeon Noul 
Teolog zice: «Căci dacă ni s-ar da cunoştinţa adevăratei înţelepciuni şi ştiinţa lui Dumnezeu 
prin scrieri şi învățături, ce trebuinţă ar mai fl de credinţă sau de dumnezeiescul botez şi de 
Sfintele Taine?» (Traites theo-logiques et ethiques, 1, în Sources Chretiennes, nr. 122, Traite 1 
ethique, p. 123). 


nostru. lar adevărul este Dumnezeu, Care S-a arătat atunci lui Moise în acea 
călăuzire luminoasă, negrăită. 


Și chiar dacă s-ar aprinde lumină într-un oarecare tufiş mărăcinos, cum este lumi- 
nat şi sufletul proorocului, nici acest lucru nu este fără folos în ceea ce căutăm. 
Căci dacă Dumnezeu este adevărul, iar adevărul este lumină (iar aceste înalte şi 
dumnezeieşti minuni sunt mărturisite şi în cuvântul Evangheliei rostit de către 
Dumnezeu, Care ni S-a arătat nouă în trup), această învăţătură prin virtute ne 
călăuzeşte la cunoaşterea luminii aceleia care s-a pogorât până la firea omenească, 
nestrălucindu-ne din vreuna din stele, ca nu cumva să se creadă că strălucirea 
aparține materiei ei, ci dintr-un mărăciniş pământesc, copleşind prin razele sale 
luminătorii de pe cer 15. Prin aceasta învăţăm să cunoaştem şi taina Sfintei 
Fecioare, din care a strălucit prin naşterea vieţii omeneşti lumina dumnezeirii, care 
a păzit nestricat rugul aprins, neveştejindu-se frumuseţea fecioriei prin naştere. 


Prin lumina aceea învăţăm ce să facem ca să ajungem înlăuntrul razelor adevărului. 
Căci nu este îngăduit picioarelor încălțate să urce către înălțimea aceea unde se 
vede lumina adevărului, ci trebuie să fie îndepărtat de la temelia sufletului învelişul 
din piele moartă, cu care a fost înfăşurată firea omenească atunci când, prin 
neascultarea voii divine, am rămas goi. Şi astfel, ca urmare a acestor lucruri întâm- 
plate nouă, cunoaşterea adevărului ni se va face curățitoare a cugetării 
neadevărului, care se ocupă cu nimicul. Căci aceasta este, după părerea mea, fiinţa 


“ Trupul nostru este un tufiş, sau chiar un mărăciniş care ne înțeapă cu mulți spini, sau acoperă 
lumina; iar prin spini înțelegem ispitele şi durerile ce ni le procură. Dar lumina dumnezeiască se 
poate face transparentă prin el. Ba, la vederea luminii lui Dumnezeu nu putem ajunge decât prin 
trup şi deci prin sporirea în cunoştinţa lui prin virtute, care e o luptă pentru a face mai puţin 
îngroşat şi înțepător trupul nostru. Chiar Cuvântul ipostatic al lui Dumnezeu ni S-a făcut 
străveziu ca lumină prim acest trup, subțiat prin curățirea lui de păcat. Nu prin vreo stea ni se 
arată lumina dumnezeiască directă, cea mai presus de fire, cum socoteau astrologii, ci prin 
complexitatea cu mult mai bogată şi îmbibată de conştiinţă a trupului, prin care experiem toată 
viața sufletului, cu încercările, cu durerile, cu înțelegerile lui, care ne pun în legătură adeseori 
cu Dumnezeul, Cel mai presus de fire. Cunoaşterea lui Dumnezeu prin trup este o cunoaştere 
prin sufletul care trăieşte o viaţă cu mult mai complicată şi mai intensă în trupul Însuși. 
Cunoaşterea din simpla materie e o cunoaştere cu mult mai simplă a lui Dumnezeu, "care, 
pentru a se înfăptui, are nevoie tot de conştiinţa omului şi de privirea ochilor lui, plini de 
această conştiinţă. Mărimea şi srălucirea materială a stelelor ne mijloceşte doar cunoştinţa a 
două dimensiuni ale lui Dumnezeu: a dimensiunii mărimii puterii şi a celei a înţelepciunii Lui 
ordonatoare a realității externe, nu şi dimensiunile cu mult mai înalte sau mai adânci ale vieții 
spirituale supreme pe care o are Dumnezeu, ale iubirii, ale cunoştinţei, ale păcii, ale sfinţeniei şi 
în general ale conştiinţei. Astfel, rugul aprins e nu numai un chip al Maicii Domnului, ci şi al lui 
Dumnezeu Cuvântul cel întrupat şi al omului, care se face locaş al lui Dumnezeu. 


adevărului: a nu te minţi în înţelegerea a ceea ce este cu adevărat (iar minciuna este 
o închipuire ivită în cugetare, care face ca ceea ce nu este să apară ca existând , iar 
adevărul este înţelegerea sigură a ceea ce este cu adevărat). Astfel, numai 
ocupându-se cineva multă vreme şi în linişte, cu cugetări înalte, va înţelege ce este 
cu adevărat ceea ce este, care are prin firea sa existenţa, şi ce este ceea ce nu este, 
care are numai o părută existenţă, neavând de la sine o fire subzistentă. Acest lucru 
mi se pare că l-a învăţat marele Moise să-l cunoască, în acea arătare dumne- 
zeiască, anume că nimic din câte cad sub simţuri şi din câte se cunosc prin 
înţelegere nu subzistă cu adevărat afară de Fiinţa mai presus de toate, care e cauza 
tuturor şi de care atârnă toate. Căci deşi înţelegerea vede şi altceva din cele ce sunt, 
în nici una din cele ce sunt rațiunea nu vede ceva ce nu are nevoie de altceva, sau 
ceea ce ar putea fi fără participarea la Cel ce este !*. Dar ceea ce e pururea la fel, 


'4 În ultimele propoziţii, Sfântul Grigorie a trecut la explicarea declaraţiei Ii Dumnezeu către 
Moise: «Eu sunt cel ce sunt. Și vei zice fiilor lui Izrael: Cel ce este m-a trimis la voi» (leş. 3, 14- 
16). Sfântul Grigorie identifică pe Cel ce este, cu adevărul. Contrar adevărului este minciuna, 
care ia drept existenţă ceea ce nu există de fapt. Cel ce «este» cu adevărat este Cel ce are prin 
firea Sa existenţă, Cel a cărui fiinţă se identifică cu existenţa, Cel care nu primeşte existenţa de 
la altul ca înfăptuitoare a fiinţei Sale gândite de acela. Ceea ce nu este prin sine nu are existenţă 
deplină. Deşi nu este numai o iluzie, nu are o fire subzistentă în ea însăşi, sau existând prin ea 
însăşi, ci una care primeşte existenţa de la altcineva şi care ca atare depinde în existenţa ei 
continuu de altcineva, sau se află în mod necesar într-o relaţie cu cineva sau cu altceva, 
trebuind să stea în legătură mereu, pentru a existta, cu altcineva sau cu altceva. Numai 
Dumnezeu nu depinde de nimeni şi de nimic, nu Se referă în mod necesar la altcineva sau la 
altceva, nu trebuie cugetat în mod necesar împreună cu altcineva sau altceva, ci există exclusiv 
prin Sine. El singur se poate numi Cel ce este, pentru că dacă numele cuiva redă fiinţa Lui, fiinţa 
Lui fiind una cu existenţa, El poate fi numit Cel ce este. Dar e de menţionat că Dumnezeu nu-Şi 
zice: ceea ce este, ci Cel ce este, adică El este Persoana. În afară de aceea, o esenţă nu poate 
zice: Eu. Cel ce se numeşte la persoana întâi are conştiinţa existenţei într-un grad cu mult mai 
intens decât dacă ar avea conştiinţa despre o existenţă aflată în tu sau în alții, sau în obiecte. 
Apoi, numai O persoană poate trimite pe cineva, cu autoritate, la alții. O esenţă, care e numai 
obiect, neavând conştiinţa de sine, nu are sentimentul intens al existenţei, deci îi lipseşte ceva 
din puterea cu care se impune existenţa deplină. Ea este supusă în oarecare fel unei persoane 
care are conştiinţa ei. Ea poate fi mai mult sau mai puţin definită de o persoană. Dar persoană e 
de nedefinit de către esenţă. Persoană poate defini esenţa, dar esenţa nu poate defini persoana. 
Persoană poate cuprinde esenţa măcar în parte, dar esenţa nu poate cuprinde persoana. Numai 
persoană e conştientă că există. lar o existenţă fără conştiinţa existenţei sale, ci având lipsă de o 
persoană ca să fie conştientă de ea, care să dea importanţă existenţei ei, suferă de un mare 
minus în existenţă. Deci numai o persoană poate exista pentru sine, pentru că ştie de sine. Cine 
nu ştie de sine nu există pentru sine, nu se poate reflecta în conştiinţa sa esenţa sa. De aceea, 
ceea ce nu există pentru sine e dependent de o persoană, pentru a arăta un scop al existenţei 
sale, pentru a se reflecta în conştiinţa aceleia existenţa ei, pentru a şi-o face cunoscută şi trăită 
de aceea. Apoi, numai persoana nu poate fi dominată fără voia ei, pe când esenţa poate fi 
dominată, într-o parte sau alta a ei, identică cu toate celelalte părţi, fără voia ei, de către 


ceea ce nu creşte şi nu scade, ceea ce rămâne la fel de nemişcat spre orice 
prefacere, fie spre mai bine, fie spre mai rău, ceea ce este străin de rău iar ceva mai 
bun decât el (spre care să se mişte) nu are, ceea ce nu are nevoie de nimic altceva, 
dar e singurul dorit (de toate) şi la care participă toate şi ceea ce nu scade prin 
participarea celor ce participă, aceasta este ceea ce este cu adevărat şi înţelegerea 
acesteia este cunoaşterea adevărului ** . 


In aceasta ajungând acela atunci - iar acum, tot cel ce-şi desface ca şi acela 
învelişul pământesc şi priveşte la lumina din rug, adică la raza care ne luminează 
prin trupul acesta mărăcinos, care este, cum zice Evanghelia, lumina cea adevărată 


persoană. Esenţa neavând conştiinţă, nu are dimensiunea trăirii interioare, ci numai a 
exteriorului. 

“5 Sfântul Grigorie face deosebirea, ca şi alți părinţi de după el, între cele ce sunt care sunt cele 
create, şi Cel cu adevărat existent, Cel necreat, Cel ce nu-și are existenţa de la altul, ci există 
prin Sine. Acesta nu Se mişcă spre nimic în mod necesar, pentru că spre rău nu Se mişcă, dat 
fiindcă răul e un minus în existenţă, iar o treaptă mai înaltă în bine, adică în existenţă, spre care 
să Se mişte, nu există. În aceasta se vede că nu are nevoie de nimic altceva şi existența Lui nu 
scade nici prin vreo mişcare spre rău, nici prin participarea altora la El. El e infinit şi infinitul 
nu scade, nici nu creşte. Dar nemişcarea Lui nu e încremenire, ci nemişcarea spre o treaptă mai 
înaltă sau mai coborâtă de existenţă. În identitatea Sa înfinită EI e totodată viaţa infinită, EI Se 
dăruieşte, fără ca aceasta să însemne o scădere, deci o mişcare spre mai puţin sau mai mult 
decât este. Poate aceasta o experiem şi noi în oarecare măsură, în faptul că dăruindu-ne nu 
scădem, ci, întrucât noi putem creşte, creştem prin dăruire. Cel ce iubeşte dăruindu-se nu scade, 
ci creşte, dacă are putinţa să crească cum e creatura. 

Cele spuse de Sfântul Grigorie despre Dumnezeu ca existenţa prin excelenţă, întrucât nu are 
nevoie de nimic, par să ne arate că această cunoştinţă nu este dată printr-o vedere, ci prin 
consideraţii ale raţiunii. El pare în general să considere că momentele din viaţa lui Moise, prin 
care urcă în cunoaşterea lui Dumnezeu, nu sunt întâmplări minunate externe, ci o creştere 
interioară prin virtute. Problema raportului intre înşirarea de întâmplări minunate externe, din 
viața lui Moise, şi creşterea lui interioară prin virtute şi iluminarea prin reflexiune, nu este o 
problemă uşor de lămurit în concepţia Sfântului Grigorie. Dar când spune că Tainele Bisericii 
au un rol mare pentru creşterea omului în cunoaşterea de Dumnezeu, el arată că această 
creştere nu e numai rodul unei sporiri în capacitatea de reflexiune prin înaintarea în virtute, ci 
şi al experienţei întâlnirilor reale cu Dumnezeu. Și de aici rezultă că şi întâmplările minunate 
prin care au loc întâlnirile reale ale lui Moise cu Dumnezeu au, după Sfântul Grigorie, un rol în 
creşterea spirituală a lui Moise. Însă El voieşte că creşterea în care înaintează Moise să o vadă 
realizându-se în orice om care voieşte. Dar atunci, creşterea lor nu mai e promovată de întâlniri 
cu Dumnezeu prin întâmplări minunate. Aceasta însă nu exclude o experiere interioară a lui 
Dumnezeu. Și în acest caz, omul nu sporeşte în cunoaşterea de Dumnezeu numai prin 
raționamentele sale ajutate de sporirea în virtute. Dealtfel, şi la Sfântul Grigorie de Nyssa, ca şi 
la ceilalţi părinţi, iluminările prin reflexiune nu sunt despărțite de o experiere interioară a lul 
Dumnezeu, ci ele se provoacă reciproc. Acestea două ţin şi progresează împreună. Aceasta pare 
să o spună Sfântul Grigorie prin expresia: «Ca urmare a acestor lucruri întâmplate nouă, 
cunoaşterea adevărului ni se va face curăţitoare, etc.» 


şi Adevărul - ajunge astfel că poate să ajute şi pe alții la mântuire, şi surpă tirania 
ce stăpâneşte cu răutate; el poate scoate la libertate pe toţi cei ţinuţi în robia păcatu- 
lui, conducându-i cu dreapta ce se schimbă şi cu toiagul prefăcut în şarpe. Prin cea 
dintâi mi se pare că se arată taina Domnului în trup, sau arătarea firii dumnezeieşti 
către oameni, prin ceea ce săvârşeşte surparea tiranului şi eliberarea celor stăpâniți 
de el. 


Ceea ce mă călăuzeşte spre această înţelegere este mărturia proorocească şi 
Evanghelia. Căci proorocul zice: «Aceasta este schimbarea dreptei Celui Prea 
înalb» (Ps. 76, 10), ceea ce înseamnă că firea dumnezeiască fiind înţeleaptă, ca 
neschimbată, prin coborârea la slăbiciunea firii omeneşti, se schimbă după 
înfăţişarea şi chipul nostru. Căci atunci când mâna legiuitorului a fost scoasă din 
sân, ea şi-a luat o culoare ce nu era a firii ei, iar când o bagă iarăşi în sân, revine la 
starea ei cea după fire. Dar şi Unul-născut Dumnezeu, Cel ce este în sânul Tatălui, 
este dreaptă Celui Prea înalt. Şi când S-a arătat nouă din sânul Tatălui S-a schimbat 
potrivit nouă, iar după ce a vindecat slăbiciunile noastre iarăşi a întors mâna adusă 
la noi şi colorată ca noi în sânul propriu (iar sânul dreptei este Tatăl). Atunci nu 
nepătimirea firii s-a schimbat în patimă, ci ceea ce era schimbăcios şi pătimitor s-a 
preschimbat, prin părtăşia cu ceea ce e neschimbăcios, în nepătimire !€. 

Iar prefacerea toiagului în şarpe să nu tulbure pe iubitorii de Hristos, căci noi am 
făcut să se potrivească taina lui Hristos, acestei vietăți. Pentru că însuşi Adevărul, 
prin glasul Evangheliei nu se fereşte de un astfel de chip, ci spune: «Precum Moise 
a ridicat şarpele în pustie, tot astfel trebuie să Se înalțe Fiul Omului» (In, 3, 14). Şi 
cuvântul este limpede. Căci şarpele este numit în Scriptură tatăl păcatului şi ceea 
ce se naşte din şarpe este numaidecât şarpe. Pentru că păcatul are acelaşi nume cu 
cel ce-l naşte. Dar Domnul S-a făcut păcat pentru noi, după cum mărturiseşte 
cuvântul apostolului, îmbrăcând firea noastră ajunsă păcătoasă. Deci acest chip se 
potriveşte cu adevărat Domnului. Căci dacă păcatul este şarpe, iar Domnul S-a 


1 J5.Prin întrupare, firea dumnezeiască nepătimitoare a Cuvântului «s-a schimbat după 
înfăţişarea şi chipul nostru», a luat o stare capabllă să se însoțească cu firea noastră 
pătimitoare. Dar când se întoarce în sânul Tatălui, atunci nu se mai schimbă nepătimirea ei spre 
capacitatea de a se însoţi cu firea noastră pătimitoare, ci firea noastră schimbăcioasă şi 
pătimitoare se schimbă prim părtăşie (prin comuniune) cu firea Sa dumnezeiască 


neschimbăcioasă, în fire nepătimitoare. Folosirea termenului eidos pentru ceea ce a luat 
Cuvântul dumnezeiesc din noi arată că acest termen nu înseamnă un simplu chip al trupului 
nostru, fără substanţă, cum s-a interpretat de către unii. Termenul acesta al Sfântului Grigorie 
înseamnă aici că Hristos nu a luat firea noastră cu păcatul ei, ci numai chipul fără de păcat al 
firii noastre. Apoi, acest termen folosit şi pentru starea în care vom învia în viaţa viitoare nu 
înseamnă că nu vom lua decât o formă a trupului, cum s-a spus de unii despre Sfântul Grigorie 
că ar învăţa sub influenţa origenistă. Ci numai că trupul înviat nu va fi întru totul ca trupul 
nostru de acum, ci în asemănarea lui. 


făcut păcat, Cel ce nu S-a ferit să se facă păcat S-a făcut şarpe pentru noi, ca să 
mănânce şi să piardă şerpii egiptenilor cărora le dădeau viaţă vrăjitorii '. Şi odată 
împlinit acest lucru, iarăşi se schimbă în toiag, prin care sunt aduşi la înţelepciune 
cei ce au păcătuit şi sunt odihniţi cei ce urcă pe calea suitoare şi greu de străbătut a 
virtuţii, sprijinindu-se în toiagul credinţei prin bunele nădejdi. «Căci credinţa este 
reazimul celor ce nădăjduiesc» (Evr., 11, 1). ar cel ce ajunge la înalta înţelegere a 
acestor taine se face ca un dumnezeu; pe când cei ce se împotrivesc adevărului, 
fiind vrăjiţi de înşelăciunea lucrurilor materiale şi fără temelie, dispreţuiesc ca pe 
ceva deşert ascultarea de Cel ce este. Căci spune Faraon: «Cine este Acela, ca să 
ascult de cuvântul Lui ? Nu cunosc pe Domnul» (leş., 5, 2). El socoteşte vrednic de 
cinstire numai ceea ce este material şi trupesc, făcând parte dintre cele ce se mişcă 
în faţa simţurilor mai neraţionale. 


După ce deci a fost întărit aşa de mult prin strălucirea luminii şi a luat atâta tărie şi 
putere împotriva celor ce i se împotriveau, ca un bun atlet îndeajuns de deprins în 
şcoala bărbăţiei nevoitoare, plin de îndrăzneală şi de încredere, se pregăteşte pentru 
lupta cu vrăjmaşii, având în mână toiagul, adică cuvântul credinţei, cu care va avea 
să biruiască şerpu Egiptului. Iar lui îi va urma şi soţia cea din alt neam; căci există 


“ Șarpele înălțat de Moise pe lemn în pustie, prin care se vindecau cei muşcaţi de şarpe privind 
la el, este o preînchipuire a lui Hristos, Care S-a făcut în chipul şarpelui pentru noi, sau păcat 
pentru noi, odată ce tatăl păcatului şi însuşi păcatul născut din el este închipuit prin şarpe. 
Hristos S-a făcut în chipul şarpelui, întrucât a luat firea noastră devenită păcătoasă. Dar a luat- 
o fără de păcat, deci fără veninul şarpelui. Iar fiind un şarpe neveninos, ba mai mult un şarpe în 
care, datorită lipsei de păcat, lucra puterea dumnezeiască prin mijlocirea firii noastre, a celei ce 
se arăta ca şarpe, a mâncat şi a pierdut cu puterea Lui mai mare pe șerpii veninoşi, surpând pe 
diavol, izvorul veninului, şi copleşind veninul păcatului din oameni, care, muşcaţi de şerpii- 
diavoli, aveau în firea lor veninul purtător de moarte. Mai precis, şarpele înălțat pe lemn 
vindeca pe oamenii muşcaţi de şarpe (de diavol), iar şarpele în care s-a transformat toiagul 
dumnezeiesc (Cuvântul lui Dumnezeu) a mâncat, a mistuit cu puterea Lui pe şerpii-diavoli, 
cărora le dădeau viaţă, sau putinţa de lucrare pe pământ, vrăjitorii Egiptului Slujindu-le lor. 
Dumnezeu-Cuvântul, luând trupul nostru fără de păcat, a luat odată cu El şi pătimirile 
nepăcătoase de pe urma păcatului. Fără acestea n-ar fi avut prilejul să învingă slăbiciunea 
intrată în firea noastră, care dă drumul păcatului prin ea. Puterea dumnezeiască lucrătoare în 
trupul Domnului s-a arătat şi în întărirea Lui de a birui aceste pătimiri, nu fără să le suporte, ci 
prin suportarea lor fără să sucombe sub ele. Dar pentru faptul că Domnul n-a luat propriu-zis şi 
păcătoşenia noastră, Sfântul Grigorie, deşi spune aci că «dacă Domnul S-a făcut păcat, S-a 
făcut şi şarpe pentru noi», zice în altă parte a acestui «Cuvânt» că ceea ce a luat El este o 
«asemănare a şarpelui şi nu şarpe..., Căci adevăratul şarpe este păcatul» (P.G. 44, 413 D). 
Trupul nostru poate fi deci şi şarpe plin de veninul ce ne duce spre moarte, dnr şi şarpe plin de 
putere întărită de puterea dumnezeiască, mâncătoare a şerpilor veninoşi, sau nimicitoare a 
veninului vărsat de aceia în el. 


şi ceva din cultura din afară care nu trebuie respins de la însoţirea cu noi spre 
naşterea virtuţii. Căci şi filosofia (înţelepciunea) morală, sau naturală ar putea să-i 
fie vieţii mai înalte soţie şi prietenă şi părtaşă de viaţă, dacă cei născuţi din aceasta 
nu aduc cu ei nimic din întinăciunea de alt neam. Dar dacă un astfel de făt nu este 
tăiat împrejur şi nu este curățit astfel încât să fi depărtat de la el tot ceea ce este 
vătămător şi necurat, îngerul venit în întâmpinare îi aduce frica de moarte. Dar pe 
înger îl îmblânzeşte soția care arată pe cel născut din ea curat, prin înlăturarea 
părții din care se cunoaşte ceea ce este străin în el. 


Socotesc că celui ce cunoaşte povestirea istorică îi este vădită, din cele spuse, 
sporirea după rânduiala în virtute, pe care o descoperă Scriptura, continuând să 
înfăţişeze pe rând ghiciturile istorice. Căci este într-adevăr, în rodul dat de filosofie 
prin învățăturile sale, ceva trupesc şi netăiat împrejur, care, fiind înlăturat, rămâne 
numai ceea ce poate să facă parte din neamul ales izraelitean, anume nemurirea 
sufletului, pe care o recunoaşte şi filosofia. Acesta este rodul binecredincios al ei. 
Dar că sufletul poate trece din trup în trup şi că se preschimbă din fire rațională în 
neraţională, aceasta este partea trupească străină şi netăiată împrejur '5. Şi multe 
altele de acelaşi fel. 


Ei mai zic că există Dumnezeu, dar Îl socotesc material. Mărturisesc că este 
Creator, dar că are nevoie de materie ca să creeze; recunosc că e bun şi puternic, 
dar că e supus în multe nevoii destinului. Şi câte altele ca acestea n-ar putea fi 
arătate aici în amănunt, prin care cele bune ale dogmelor sunt întinate de adăugirile 
nebuneşti, care dacă sunt înlăturate îngerul lui Dumnezeu se face îndurător, 
bucurându-se de aceste învățături ca de un prunc născut după lege! 


Dar să ne întoarcem la firul cuvântului şi să vedem cum ne lămureşte despre 
ajutorul frăţesc ce ni se dă atunci când suntem gata de luptă cu egiptenii. Ne 
amintim cum, la începutul vieții virtuoase, Moise are nişte întâmplări războinice, 
atunci când vede pe un evreu asuprit de un egiptean; şi apoi pe un evreu ce se 
sculase asupra unuia din neamul său. Dar dacă s-a ridicat spre mai mari izbânzi ale 
sufletului, printr-o îndelungată grijă şi prin luminarea de sus, are parte de o 
întâlnire prietenească şi paşnică, pentru că Dumnezeu îi trimite pe fratele în 
întâmpinare. lar dacă vom înţelege această întâmplare istorică ca un chip al unui 


'5 Din filosofia vremii lui, Sfântul Grigorie socotea că se poate reține învăţătura despre 
nemurirea sufletului, dar nu şi cea despre trecerea lui dintr-un trup în altul (metempsihoză), sau 
cea despre căderea lui din treaptă de entitate raţională, într-o entitate neraţională. Era o 
filosofie care nu cunoştea graniţa statornică dintre suflet şi trup. Ea mai are adepți şi azi în 
teosofile şi antroposofie şi în alte teorii. 


înțeles mai înalt, ea nu va fi nefolositoare scopului nostru. Căci într-adevăr, celor 
care au înaintat în lupta pentru virtute, le stă alături ajutorul lui Dumnezeu dat firii 
noastre de la început, chiar de la facerea ei, măcar că acest ajutor se vede şi se 
cunoaşte abia când ne-am familiarizat îndeajuns cu viaţa mai înaltă prin luare 
aminte şi grijă şi când trebuie să intrăm în lupte şi mai grele. 


Dar pentru a nu părea că tâlcuim o ghicitură prin altă ghicitură, voi înfăţişa mai 
limpede înţelesul ei. 


Există în predania părinţilor o învăţătură vrednică de crezut, care spune că după ce 
firea noastră a căzut în păcat nu am fost lăsaţi lipsiţi de grija lui Dumnezeu în 
căderea noastră, ci a trimis fiecăruia, spre ajutor în viaţă, un înger din cei care au 
primit o fire netrupească, iar pierzătorul firii noastre, uneltind cele dimpotrivă, a 
trimis spre vătămarea vieţii omului un demon viclean şi răufăcător. Aflându-se 
omul între cei doi, dintre care fiecare are prin trimitere un scop contrar celuilalt, 
poate să facă prin sine biruitor pe unul asupra celuilalt. Îngerul bun pune în faţa 
cugetului bunătăţile virtuţii, care se văd de către cei ce au înaintat prin nădejde. 
Celălalt pune în faţă plăcenile trupului, de la care nu e nici o nădejde a celor bune, 
dar care robesc simţurile celor mai fără de minte, prin cele de faţă, prin cele ce se 
împărtăşesc şi sunt văzute. Dacă deci se îndepărtează de cele ce atrag spre rău, 
îndreptându-şi cugetul spre cele bune şi dând păcatul, ca să zic aşa, la spate, 
punând sufletul ca pe o oglindă fată în faţă cu nădejdea celor bune, virtutea arătând 
mai înainte de la Dumnezeu în însăşi curăţenia sufletului chipurile şi arătările lor, 
ca să se întipărească în el, atunci îi vine întru întâmpinare şi spre întărire ajutorul 
fratelui. Căci într-un fel oarecare, după partea rațională şi înţelegătoare a sufletului 
omenesc, îngerul care s-a arătat şi 1-a stat atunci alături (precum s-a spus) este 
fratele nostru, când ne apropiem de Faraon *. 


Dar să nu creadă cineva că, socotind istorisirea aceasta ca chip al unor înţelesuri 
mai înalte, dacă s-ar întâmpla să găsească în cele scrise ceva în afară de această 


'9 După partea raţională şi înţelegătoare a sufletului suntem înrudiţi cu îngerii, sau mai mult, 
putem avea dintre îngeri pe unul chiar ca un fel de frate, aşa cum avem pe unii ca fraţi dintre 
oamenii de aceeaşi natură raţională şi conştientă ca noi. Pe această putinţă a îngerilor de a ne fi 
fraţi se întemeiază voinţa lui Dumnezeu de a da fiecăruia dintre noi, după ce am căzut în păcat, 
un înger ca un fel de frate, ca să ne fie un sprijinitor în lupta cu vrăjmaşul, ispititor la păcat. El 
ne este dat de la Începutul existenţei noastre, dar simţirea spirituală sau conştientă a prezenţei 
lui în noi o câştigăm după ce am înaintat în curățirea de păcate. Acest înger ne e dat ca frate 
pentru a ne întări în lupta împotriva ispitelor răului, pentru săvârşirea binelui. Dar vrăjmaşul 
sufletelor noastre a încredinţat un supus al lui să stea lângă noi neîncetat, ca să ne îndemne la 
rău. Sfântul Grigorie de Nyssa spune că aceasta este o predanie a părinţilor de mai înainte. 


tâlcuire, trebuie să respingă prin această întreaga tâlcuire; ci să-şi aducă aminte de 
scopul cuvintelor spre care, privind noi, înfăişăm acestea. Căci am spus în 
Cuvântul înainte că acest scop este de a înfățişa viaţa oamenilor bine încercaţi că 
pildă celor ce vor să le urmeze. 


Dar dacă am dori să le urmăm acelora până şi în partea materială a vieţii lor, 
aceasta ar fi cu neputinţă. Căci cum s-ar mai putea găsi din nou poporul care se 
înmulțise după strămutarea în Egipt ? Sau cum se va mai găsi tiranul înrobitor care 
să se arate rău voitor față de cei născuţi de parte bărbătească, dar binevoitor 
înmulțirii părții mai moi şi mai slabe, precum şi toate celelalte câte le istoriseşte 
Scriptura ? Deci dacă s-a arătat neputinţa de a împlini întocmai minunile acelor 
fericiți bărbaţi în partea materială a vieţii lor, urmează că trebuie să luăm din cele 
întâmplate în înşiruirea lor istorică numai ceea ce e de folos spre o învăţătură 
morală. Prin acestea le vine celor ce se nevoiesc pentru virtute un ajutor spre o 
astfel de viaţă. lar dacă ceva din cele întâmplate în istorie s-ar arăta în afara firului 
tâlcuirii noastre, urmărit de noi, vom fi nevoiţi să lăsăm aceea la o parte şi trecând 
peste aceasta ca peste ceva nefolositor scopului nostru, vom continua fără întreru- 
pere înfăţişarea celor trebuincioase 


Iar acestea le spun despre cele ce trebuie înţelese cu privire la Aaron, întâmpinând 
dinainte o împotrivire. Căci va spune cineva: nu mă îndoiesc că îngerul este înrudit 
prin firea lui înţelegătoare şi netrupească cu sufletul şi că este de mai înainte de 
zidirea noastră şi că ajută celor ce se luptă cu vrăjmaşul. Dar nu socotesc că e bine 
să fie înțeles ca chip al îngerului acest Aaron, care a condus pe izraeliți la 
idololatrie. 

Către acesta vom zice, trecând peste firul storisirii, cele ce le-am spus înainte, 
anume să nu strice armonia celorlalte, prin ceea ce e în afara scopului; apoi că 
folosirea aceleiaşi numiri şi pentru frate şi pentru înger poate să aibă şi un înţeles 
contrar pentru fiecare. Căci există nu numai înger al lui Dumnezeu, ci şi al satanei. 
Și numim frate nu numai pe cel bun, ci şi pe cel rău. Astfel spune Scriptura despre 
frații buni: «Fraţii sunt folositori la vreme de nevoie» (leş., 32, 1, urm.), iar despre 
cei răi: «Tot fratele te loveşte cu călcâiul» (Ier. 9, 4) Lăsându-le acestea pentru cele 
următoare ale cuvântului şi amănând explicarea lor mai amănunțită pentru locul 
potrivit, să ne întoarcem acum la cele ce ne stau în faţă. 


Deci cel ce s-a întărit pe sine prin lumina arătată şi şi-a câştigat împreună-luptător 
şi susţinător pe un astfel de frate aduce cu îndrăzneală în faţa poporului cuvintele 
adevărului şi îi aminteşte acestuia de neamul ales al părinților şi îi arată cum ar 
putea ieşi de la muncă obositoare la lut şi la cărămidă. 


Ce ne învaţă pe noi istoria prin acestea? Să nu îndrăznească să vorbească poporului 
cel ce nu s-a pregătit să grăiască celor mulți printr-o purtare potrivită cu ceea ce 
vorbeşte. Căci ai văzut cum, atunci când era încă tânăr, înainte de a se fi ridicat 
prea mult în virtute, nu a fost socotit sfătuitor şi împăciuitor vrednic de crezare nici 
măcar între doi oameni ce se certau. Acum însă vorbeşte atâtor zeci de mii de 
oameni adunați la un loc. Numai că nu strigă către tine istoria aceasta : să nu 
îndrăzneşti a sfătui şi a învăţa pe cei ce te ascultă, dacă n-ai dobândit prin astfel de 
silinţe puterea pentru aceasta. 


Dar când se spun astfel de cuvinte folositoare şi se descrie frumuseţea libertăţii şi 
se întăreşte dorința auzitorilor după ea, vrăjmaşul se înfurie şi aduce asupra celor 
ce ascultă cuvântul dureri şi mai mari. Şi nici lucrul acesta nu e din cele ce nu se 
petrec acum. Căci mulți care au primit cuvântul ce îi liberează din tirania păcatului 
şi se alătură celor spuse lor sunt supuşi până azi de către vrăjmaş atacurilor 
ispitelor. Şi dintre aceştia mulți se fac mai încercaţi şi mai neclintiţi în credinţa lor, 
întărindu-se prin năvala încercărilor. Alţii însă, dintre cei mai slabi, sunt copleşiți 
de astfel de încercări, spunând că le-ar fi fost mai de folos să nu fi ascultat predică 
despre lhbertate, decât să fie supuşi din pricina aceasta unor astfel de greutăți. E 
ceea ce s-a întâmplat şi atunci când, din laşitate, izraeliții au început să aducă 
felurite învinuiri celor ce le-au vestit eliberarea din robie. 


Dar cuvântul nu va înceta nicidecum să cheme spre bine, chiar dacă cel încă prunc 
şi nedeplin la minte se va înfrica copilăreşte de neplăcerile încercărilor. Căci 
demonul care aduce vătămare şi stricare oamenilor se străduieşte să-i împiedice, pe 
cei ce ascultă de el, de a privi spre cer, îndemnându-i să se plece spre pământ şi să 
lucreze lutul din ei înşişi pentru a face cărămidă. Căci în orice ar consta plăcerea 
trupească, e vădit oricui că ea vine din pământ sau din apă, fie că e din cele ce sunt 
dorite pentru pântece sau ospeţe, fie din cele care ţin de îmbogăţire. Iar 
amestecarea acestor plăceri alcătuieşte şi se numeşte lutul. De acesta umplându-se 
cei setoşi de plăcerile lui nu vor socoti niciodată umplută lărgimea doritoare de 
plăceri, ci umplând-o pururea, iarăşi se face goală prin curgere. Cel ce face 
cărămizi, fiind dus mereu de altă pornire, va înţelege uşor ghicitură. Căci cel ce-şi 
împlineşte pofta lui prin ceva din cele dorite, deşi îndreaptă pofta spre altceva, se 
află iarăşi gol de aceea. Şi de se umple de aceasta, iarăşi se află pe sine gol de 
altceva şi lărgit pentru aceea. Şi aşa nu încetează niciodată să lucreze pofta în noi, 
până ce nu vom ieşi din viaţa trupească ”. 


* Pofta după cele pământeşti nu se satură niciodată. Când te saturi de ceva şi treci la altceva, 
după o vreme te simţi gol de ceea ce te-ai săturat mai înainte şi te întorci iarăşi spre aceea, 
săturat de lucrul spre care te-ai îndreptat după săturarea de cel dintâi. E o lărgire care se 


Iar trestia sau paiele, pe care e silit să le amestece în cărămizi cel ce ascultă de 

poruncile tiranului, au fost tâlcuite de dumnezeiasca Evanghelie şi de glasul înalt al 
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apostolului, amândouă ca materie a focului “ . 


lar când cineva dintre cei înaintați în virtute voieşte să scoată pe cei robiți de 
înşelăciune, la o viaţă liberă şi înţeleaptă, cel ce se pricepe să uneltească în felurite 
chipuri împotriva sufletelor noastre aduce împotriva poruncii lui Dumnezeu 
născocirile sale mincinoase (sofismele sale). Acestea le spun, gândindu-mă la 
şerpii Egiptului, adică la felunitele viclenii ale înşelăciunii, a căror nimicire o 
pricinuieşte toiagul lui Moise, despre care am spus mai înainte cele cuvenite. 


Apoi acesta, după ce a câştigat toiagul nebiruit al virtuţii, care pierde toate 
învăţăturile înşelătoare, porneşte ca pe o cale mai departe spre minuni mai înalte. 
Dar facerea de minuni nu o foloseşte în scopul uimirii celor de faţă, ci are în vedere 
folosul celor ce se mântuiesc. Căci prin înseşi minunile virtuţii se zdrobeşte 
vrăjmaşul şi se înmulţesc cei ce cred (cei de un neam) “2 Dar mai întâi să numim 
scopul prim şi cel mai deobşte al minunilor în parte. El e acela de a ne fi pildă spre 
purtarea noastră. Acum ne va fi cu putință să vedem acest înţeles în toate minunile 
în parte. 


goleşte îndată ce nu-i mai dai ceea ce doreşte ea. Te-ai săturat de desfrâu, tinzi spre băutură. 
între timp ţi s-a golit lărgimea poftei umplută de desfrâu şi te întorci iarăşi la el. Sunt nişte pofte 
alternative, pe care le saturi pe rând şi te atrag pe rând, sau nişte goluri în fiinţa ta poftitoare, 
care se satură pe rând şi se golesc pe rând. Dar în nici una nu poți înainta la nesfârşit, ca în 
cunoştinţă şi virtute, care îți aduc mereu ceva nou, care nu-ţi oferă aceleaşi lucruri, ţinându-te 
pe loc. Varietatea păcatelor suferă totuşi de o mare monotonie, pe când identitatea cunoștinței şi 
a virtuţii este de o noutate continuă. De aceea, departe de a înainta la Infinit prin satisfacerea 
pofielor, te întorci mereu în loc, sau în aceleaşi locuri, rămânând într-o monotonie de 
superficială varietate şi de repetare a câtorva «leit-motive», care nu reprezintă nici un progres 
real, sau adevărată schimbare. E o nesăturare infinită în monotonie. E o infinitate de pletitudini, 
0 infinitate cenuşie a aceloraşi câteva sunete repetate mereu în mod alternativ. La o slujire a 
acestor patimi identice, din ce în ce mai înteţite, dar monotone, sileşte pe robii lui, Faraon cel 
spiritual sau diavolul, sub chipul măririi numărului cărămizilor identice, sau a aceleiaşi 
frământări a lutului, executată printr-un număr mic de gesturi identice. 

“ Trestia şi paiele, ca materie a focului, sunt, în înţelesul lor spiritual, cele ce întreţin în om 
arderea poftei după desfrânare. 

* Sfântul Grigorie dând o tâlcuire spirituală, valabilă pentru orice om credincios, minunilor lui 
Moise, vede în ele «minunile virtuţilor», oare pot deveni biruinţe ale tuturor celor ce le practică. 
Virtuţile însă zdrobesc pe Faraonul nevăzut, sau pe diavolul, şi fac să se înmulțească cei ce văd 
puterea lor şi cred că sunt lucrate cu puterea lui Dumnezeu. 


Căci învăţătura adevărului se schimbă după starea acelora care o primesc. Pentru 
că cuvântul arată tuturor la fel ce este bine şi ce este rău, iar cel ce crede în ceea ce 
îi arată el are înţelegerea luminată a lui şi cel ce se împotriveşte şi nu voieşte să 
privească cu sufletul spre raza adevărului rămâne în întunericul neştiinţei. În ceea 
ce spunem aici îndeobşte nu e minciună. lar acelaşi lucru se poate spune şi despre 
cele în parte, cum va dovedi cercetarea în parte a fiecărei întâmplări. 


Deci nu-i nimic de mirare dacă evreul care a fost crescut în mijlocul unui alt neam 
rămâne neatins de răul abătut asupra egiptenilor, odată ce şi acum se poate vedea 
ceva la fel. Pentru că în cetăţile foarte populate, între cei despărțiți prin idei 
contrare, unora credinţa le este o apă limpede şi bună de băut, pentru că o sorb ca 
învățătură dumnezeiască , iar celor ce o înţeleg ca egiptenii, apa ei li se face sânge 
otrăvitor. Şi de multe ori născocitorul înşelătoriei încearcă să prefacă şi apă bună 
de băut a evreilor în sânge otrăvitor, prin amestecarea în ea a minciunii murdare, 
adică prin aceea că ar vrea să ne încredinţeze şi pe noi că învăţătura noastră nu este 
aşa precum credem că este. Dar nu pot strica apa în întregime, chiar dacă pentru o 
clipă o fac să ia prin înşelăciune culoarea sângelui. Căci evreul bea mai departe apa 
adevărată. Pentru că chiar dacă cei ce se împotrivesc par să o schimbe la vedere, el 
nu va lua în seamă schimbarea înșelătoare. 


La fel şi neamul broaştelor cel respingător la vedere şi gălăgios (ba nu numai 
respingător la vedere, ci şi rău mirositor), cu viaţă îndoită (amfibie), trăind şi în apă 
şi pe uscat, care se târăşte şi sare şi se strecoară prin casele şi prin paturile şi pe 
mesele egiptenilor, de viaţa evreilor nu se atinge. Asemenea neamului broaştelor 
sunt cugetările rele, aducătoare de stricăciune, din inima murdară a unor oameni, 
ce-şi iau viaja din ea ca dintr-un noroi. Aceste broaşte locuiesc în casele celor care 
viețuiesc asemenea egiptenilor, prin voia lor proprie - ele nu se feresc să se arate 
nici pe mese, nici pe pături, ba pătrund şi în cămările pline de toate lucrurile 
îngrămădite acolo. Şi într-adevăr când vezi viaţa murdară şi desfrânată, născută cu 
adevărat din tină şi noroi şi care prin imitarea acestei vietăți, în modul ei de viaţă, 
nu rămâne în nici una din cele două firi, te întrebi: ce este ea de fapt ? Pentru că cel 
ce duce o astfel de viaţă, fund om după fire se face animal după patimă şi astfel 
arată un chip de viaţă îndoit, sau de două feluri. Şi vei întâlni la el semnele acestei 
boli nu numai în pat, dar şi la masă şi în cămări şi în toată locuinţa. Căci unul ca 
acesta îşi întipăreşte în toate desfrînarea, prin tot ce face, încât uşor recunosc toţi, 
prin cele văzute, viaţa celui desfrânat şi a celui curat. Fiindcă în locuinţa celui 
dintâi, pe zidurile spoite cu var se pot vedea în chipurile făurite de artă mijloacele 
de ațâţare a plăcerii pătimaşe, prin care firea îşi aminteşte de boala ei, prin vederea 
acestor produse ale necuviinţei furişându-se în suflet patimă. Dimpotrivă, în viaţa 
celui neprihănit se poate vedea toată paza şi grija de a-şi ţine curat şi ochiul, de 


vederile ce aprind patima. De asemenea, masa celui neprihănit este curată şi 
uşoară, pe când masa celui ce se târăşte în viaţa înnoroită şi asemenea broaştelor e 
încărcată de cărnuri. Şi dacă i-ai cerceta cămările, adică cele ascunse şi tăinuite ale 
VIEŢII, al vedea şi mai multă îngrămădire de broaşte adunate acolo. 


Dar Scriptura spune că «Faraon a fost împietrit de către Dumnezeu» (leş. 7, 3). Dar 
cum a fost vrednic de osândă, de vreme ce a fost silit de puterea dumnezeiască să 
se împietrească şi să se împotrivească ? La fel spune dumnezeiescul apostol că, 
întrucât nu au voit (unii) să-L aibă pe Dumnezeu şi să-L cunoască, «i-a predat 
Dumnezeu pe ei în pauimile de necinste» (Rom. 1, 21). 


El vorbeşte despre cei ce păcătuiau împotriva firii şi despre cei ce se dedau la 
felurite şi negrăite chipuri ale desfrânăriui. Dar chiar dacă dumnezeiasca Scriptură 
spune acestea, totuşi nici în patima necuviinţei nu-l azvârle Dumnezeu însuşi pe 
cel care tinde spre aceasta, nici Faraon nu se împietreşte prin voia dumnezeiască şi 
nici virtutea nu poate da naştere unei vieţi murdare (de broască). Căci dacă 
Dumnezeu ar fi dorit aceasta, fără îndoială că o astfel de dorinţă ar fi avut putere 
asupra tuturora, încât să nu se mai vadă nici o deosebire între virtute şi păcat în 
viaţă. Dar, odată ce se trăieşte un chip diferit de viaţă, unii înaintând în virtute, alții 
prăvălindu-se prin răutate, nu poate socoti cineva cu dreptate că deosebirile de vieți 
sunt supuse unor legi silnice susținute de voia dumnezeiască, ci asupra lor are 
putere hotărârea liberă a fiecăruia. 


Deci, pe cel ce se predă el însuşi patimui de necinste, pe cel ce nu voieşte să 
cunoască pe Dumnezeu, pe cel care spune că nu există Dumnezeu, pe acela, cum 
aflăm limpede chiar de la apostol, nu-l apără Dumnezeu, deoarece nu recunoaşte 
că există Dumnezeu; pe acela îl predă, în acest înţeles, patimii sale. Deci 
nerecunoaşterea lui Dumnezeu este aceea care i se face lui pricină a alunecări într- 
o viaţă pătimaşă şi de necinste. Căci aşa cum, dacă ar zice cineva că soarele 
nevăzut de el l-a aruncat în groapă, n-am socoti că soarele însuşi mâniindu-se pe 
cel ce n-a voit să-l vadă I-a aruncat în groapă, ci ceea ce se spune se înţelege aşa 
că neîmpărtăşirea voită de lumină s-a făcut celui ce n-a văzut pricina căderii în 
groapă, tot aşa trebuie să înţelegem şi ceea ce spune apostolul, anume că cei ce nu 
cunosc pe Dumnezeu sunt predaţi patimilor de necinste. Deci împietrirea tiranului 
Egiptului de către Dumnezeu nu trebuie înţeleasă ca o împotrivire pricinuită de 
voia dumnezeiască în sufletul lui Faraon, ci în înţelesul că voia acestuia, prin 


înclinarea spre rău, nu a primit cuvântul lui Dumnezeu care să-i înmoaie 
A vi o 2 
împotrivirea ”. 


Tot astfel şi toiagul virtuţii, arătându-se în Egipt, pe evreu îl face să se curăţească 
de viaţa murdară (de broască), iar viaţa egipteană o umple de această boală. Dar 
uneori, întinzându-şi Moise mâinile şi către aceştia, broaştele dispar. 


Lucrul acesta de asemenea îl putem vedea şi astăzi. Căci cei care văd întinderea 
mâinilor Legiuitorului (şi trebuie să înţelegi, fără îndoială, prin legiuitor, pe 
adevăratul Legiuitor, iar prin întinderea mâinilor, pe Cel ce Şi-a întins mâinile pe 
cruce), deci cei care, după ce au convieţuit puţin cu gânduri murdare asemenea, 
broaştelor, privesc spre Cel care Şi-a întins mâinile pentru noi, se liberează de îm- 
preuna vieţuire cu ele, căci patima e omorâtă şi ştearsă. Pentru că într-adevăr celor 
ce s-au eliberat de boala aceasta, după omorârea pornirilor ce se târăsc pe Jos, 
amintirea celor trăite mai înainte le arată (pe acestea) nebuneşti şi rău mirositoare. 
Căci ea aduce în suflet o ruşine neplăcută, cum spune apostolul, către cei care 
trăiesc în virtute prin schimbarea vieţii păcătoase de mai înainte : «Că ce rod aveaţi 
atunci, de care acum vă ruşinaţi ?» După înţelesul acesta cugetă şi despre aerul 
înnegrit prin toiag în ochii egiptenilor, iar în ochii evreilor, rămas luminat de soare. 
Prin aceasta se întăreşte şi mai mult înţelesul dat de noi mai înainte cuvântului, că 
nu o putere silnică de sus face pe unul să fie în întuneric şi pe altul în lumină, ci că 
noi înşine avem de la noi în firea şi în voia noastră liberă cauzele luminii sau 
întunericului, alegând pe cea pe care o voim. Şi de fapt, potrivit istoriei, nu din 
cauza vreunui zid sau a vreunui munte ce ar fi împiedicat vederea şi ar fi umbrit 
razele, evreii s-au bucurat de lumină, iar ceilalți nu simțeau harul ei. 


* Sfântul Grigorie nu acceptă predestinarea. Nu Dumnezeu învârtoşează inima lui Faraon, nu 
EI predă pe unii patimilor de necinste, ci ei înşişi se învârtoşează şi se predau acestor patimi. lar 
aceasta se întâmplă pentru că nu primesc harul lui Dumnezeu, care să le înmoaie inima. Deci 
Dumnezeu oferă tuturor îndemnul Său, şi deci harul Său, prin tot felul de împrejurări. Astfel se 
poate spune că Dumnezeu are iniţiativa în a-i îndrepta. Dar ei refuză îndemnul şi ajutorul Lui. 
Iar când ei pornesc spre bine, în mişcarea aceasta e şi ajutorul lui Dumnezeu, chiar dacă ei nu-l 
simt. Astfel, în binele ce-l fac e totdeauna şi ajutorul lui Dumnezeu. lar întrucât în facerea 
binelui e actualizată cu adevărat şi libertatea lor, se poate spune că între libertate şi har nu e o 
opoziţie, sau harul nu slăbeşte libertatea, nici libertatea nu se opune harului, sau nu se hotărăşte 
pentru el până ce e de sine singură, ci ele intră în acţiune împreună. Harul face pe om liber şi 
libertatea când caută harul are deja în ea un ajutor al lui. Aerul nu stinghereşte plămânii şi 
plămânii nu luptă împotriva aerului, ci îl caută, având deja în parte aerul în ei. În definitiv 
Dumnezeu ne-a dat libertatea şi când ne manifestăm libertatea o facem pentru că Dumnezeu 
vrea aceasta şi ne ajută la aceasta. 


Astfel, stând în puterea tuturor viaţa luminoasă, unii umblă în lumină, iar alţii sunt 
duşi prin faptele răutăţii spre întuneric, nefiind luminaţi de lumina virtuţii * Dar 
după reaua pătimire de trei zile în întuneric, se împărtăşesc şi egiptenii de lumină. 
Văzând cineva acestea ar putea înţelege mutarea celor asemenea egiptenilor, de la 
păcat la virtute, săvlrşită prin cunoaşterea Celui răstignit şi prin pocăință. Căci 
întunericul acela material, cum zice istoria, are o mare înrudire, în cuvânt şi în 
înțeles, cu întunericul neştiinţei şi al păcatelor. Şi amândouă acestea se risipesc 
atunci când Moise (cum s-a spus mai înainte) îşi întinde mâinile peste cei din 
întuneric. 


La fel şi cenuşa care a adus egiptenilor răni dureroase s-ar putea înţelege, ţinând 
seama de înţelesul de chip al cuptorului, ca chinul gheenei, care nu se atinge decât 
de cei ce trăiesc o viaţă asemenea egiptenilor, adică, după cum am spus adesea, de 
cei care trăiesc în păcat şl nu se închină mâinilor întinse ale lui Hristos. lar dacă 
cineva este cu adevărat izraelitean şi fiu al lui Avraam şi-şi îndreaptă viaţa după el, 
arătând prin voinţă că face parte din neamul ales, acela scapă de chinul acelui 
cuptor. Fie dar şi acestora tâlcuirea dată întinderii mâinilor lui Moise, spre 
vindecarea durerii şi ehberarea de chinuri. 


lar ţânţarii mici, care pricinuiesc egiptenilor dureri cu înţepăturile lor adânci, sau 
muştele câineşti care pricinuiesc dureri trupurilor prin muşcătura lor sau nimicirea 
prin lăcuste a rodului pământului muncit, sau fulgerele venite din înălțimi 
împreună cu grindină, nu ar greşi cineva dacă, urmând şirul tâlcuirilor de mai 
înainte, ar vedea pe fiecare în lumina înţelesurilor potrivite lor. Căci toate cele 
făcute de voia liberă egipteană, în înţelesul de mai înainte, atrag după ele judecata 
nemitarnică a lui Dumnezeu. 


* Ca şi în celelalte cazuri amintite sau următoare, Sfântul Grigorie pune în relief semnificaţia 
morală a minunilor, semnificaţie care poate fi de folos tuturor. Uneori pare să spună că 
minunea însăşi a fost, în viaţa lui Moise, numai o stare sau o faptă morală, cum pare şi aici, 
unde afirmă că lumina văzută de evrei era «lumina virtuţii», iar întunericul văzut de egipteni era 
întunericul faptelor păcătoase. Dar de cele mai multă ori Sfântul Grigorie menţionează 
întâmplările minunate ca fapte istorice, chiar dacă găseşte în ele şi o semnificaţie morală 
folositoare tuturor. Alteori prezintă minunile ca pricinuite de fapte şi stări morale, sau pe 
acestea ca urmând minunilor. Dar şi când vede numai faptele şi stările morale, vede în ele însele 
minunea, pentru că sunt produse cu ajutorul lui Dumnezeu. 

Prin expresia «lumina virtuţii» arată că virtutea nu e numai o deprindere a voinţei în bine, ci ea 
aduce un sens în viaţă, sau e săvârşită de cineva, pentru că cunoaşte un sens al vieţii. Cine face 
binele în mod stăruitor, îl face pentru că ştie de Dumnezeu şi de aproapele, de datoria faţă de ei, 
de orizontul vieţii adevărate în care sporeşte prin virtute şi de înaintarea prin ea spre viața 
veşnică, singură ce dă sens vieţii pământeşti. 


Continuând, nu vom socoti că aceste necazuri vin celor vrednici de ele de la 
Dumnezeu; ci că fiecare se face şieşi pricinuitorul acestui fel de plăgi, pregătindu- 
şi prin voia sa liberă durerile, după cum zice apostolul către unul din aceştia: 
«După împietrirea ta şi nepocăinţa inimii tale i-ai îngrămădit ţie mânie pentru ziua 
urgiei şi arătării judecăţi lui Dumnezeu, care va răsplăti fiecăruia după faptele 
sale» (Rom., 2, 3). Căci precum atunci când printr-o hrană neregulată adunându-se 
în stomac un suc amar şi producător de stricăciune, doctorul cu meşteşugul lui îl 
scoate pe acesta afară prin vomitare, acesta nu se mai face cauza bolii vătămătoare 
din trup, căci acesta a fost produs de hrana cea neregulată, iar ştiinţa doftoricească 
l-a scos la arătare, tot aşa, chiar dacă se zice că de la Dumnezeu vine răsplata 
dureroasă celor ce au folosit rău libertatea, este cuviincios să înţelegem că aceste 
pătimiri îşi au cauza şi începutul în noi înşine. Căci pe cel care a vieţuit în chip 
neîntinat nu îl aşteaptă nici întunericul, nici viermele, nici gheena, nici focul, nici 
altceva dintre aceste nume şi lucruri înfricoşătoare, cum zice şi istoria, că peste 
evrei n-au venit plăgile Egiptului. Deci dacă în acelaşi loc unul suferă răul, iar altul 
nu, în fiecare se arată deosebirea în folosirea libertăţii, de pe urma căreia îi vine 
ceea ce i se potriveşte. De aici e vădit că nici un rău nu poate lua ființă fără voinţa 
noastră liberă. 


Dar să mergem mai departe cu cuvântul. Odată ce, din cele cercetate până aici am 
învăţat că Moise şi cel care se înalță ca el prin virtute, după ce printr-o îndelungată 
luare-aminte la viaţa cea dreaptă şi înaltă şi prin călăuzirea luminată de sus şi-a 
întărit sufletul, socoteşte drept pagubă să nu călăuzească şi pe cei de un neam cu el 
spre viaţa liberă. Şi venind la aceştia, prin descrierea relelor pătimiri suferite le 
insuflă o puternică dorinţă de libertate. Dar, vrând să scape neamul său de rău, 
pricinuieşte moarte fiecărui întâi-născut egiptean. Și prin cele ce le-a făcut, ne dă 
drept lege că trebuie să stârpim prima arătare a răului, căci nu este cu putinţă altfel 
să scăpăm de viaţa iegipteană păcătoasă şi să ne eliberăm din robia Egiptului. 

Dar mie mi se pare că nu e bine să trecem peste această poruncă fără să aflăm 
înțelesul mai înalt al ei. Căci dacă cineva se mărgineşte numai la privirea istoriei, 
cum va descoperi înţelesul vrednic de Dumnezeu în cele ce se spune că s-au 
petrecut ? Căci zic unii: păcătuieşte egipteanul şi în locul lui este pedepsit pruncul 
nou născut al acestuia, care din cauza vârstei lui fragede nu poate să facă nici o 
deosebire între bine şi rău şi deci viaţa lui e în afara oricărei patimi. Pentru că nu 
încape patimă în prunc, pentru că nu cunoaşte nici măcar deosebirea dintre dreapta 
şi stânga, privind numai spre sânul mamei. El are un singur mijloc de a-şi arăta 
simţirea a ceea ce îl supără: plânsul; iar dacă primeşte ceea ce firea lui pofteşte, îşi 
arată plăcerea râzând. Şi iată că acest copil trebuie să suporte pedeapsa răutății 
părinteşti. Unde este aici dreptatea ? Pentru ce mai e credință ? Unde este 
sfinţenia? Pentru ce mai auzim glasul lui lezechiel, care strigă: «Sufletul care a 


păcătuit, acela va muri, iar fiul nu va lua asupra sa nedreptatea tatălui său» (lez., 
18, 20). 


Oare istoria se opune acestui cuvânt ? Deci nu e mai drept ca, privind spre înţelesul 
mai înalt, să înţelegem că, prin tot ce s-a petrecut, legiuitorul a înfățişat vreo 
învăţătură mai înaltă ? lar învăţătura este aceasta: cel ce luptă prin virtute cu 
păcatul trebuie să nimicească primele începuturi ale răului *. Căci prin stârpirea 
începutului dispare ceea ce ar fi putut urma, cum învaţă Domnul prin Evanghelie, 
cerându-ne limpede să stârpim primii născuţi ai păcatelor egiptene, adică poruncin- 
du-ne să nimicim pofta cea rea şi mânia, ca să nu ne mai temem nici de 
întinăciunea prea curviei, nici de urâciunea uciderii. Căci în acest caz nu s-ar mai 
putea produce prin ele nici una din aceste două, dacă mânia duce la moarte şi pofta 
la prea curvie. Deci, fiindcă cel născător de rele naşte înainte de prea curvie pofta 
şi înainte de ucidere, mânia, cel ce stârpeşte «întâiul născut» stârpeşte împreună cu 
acesta şi ceea ce îi urmează acestuia, precum cel ce striveşte capul şarpelui omoară 
împreună cu capul şi trupul pe care-l trage acela după sine. 


Dar această stârpire nu s-ar împlini, dacă nu s-ar fi vărsat în faţa intrărilor noastre 
sângele Aceluia care alungă pe pierzătorul (diavol). Căci dacă e de trebuinţă să 
cunoaştem mai limpede înţelesul cuprins în cele spuse, istoria ni-l dă să-l 
înţelegem prin amândouă : prin stârpirea celor întâi născuţi şi prin apărarea dată 
prin sânge *.Căci prin cea dintâi se stârpeşte prima pornire spre păcat, iar prin cea 
de a doua se opreşte intrarea răului în noi, prin Mielul adevărat. Căci nu scoatem 
răul intrat în noi prin cugetare, ci trebuie chiar de la început să nu-l lăsăm să 
pătrundă înlăuntrul nostru, iar aceasta o facem păzindu-ne prin legea lui 
Dumnezeu. lar păzirea şi apărarea constă în a însemna pragul şi stâlpii intrării, cu 
sângele Mielului. 


* Dacă Sfântul Marcu Ascetul cere, în scrierea «Despre Botez» (Filoc. rom. vol. 1, p. 238), ca să 
aducem jertfă lui Hristos primul gând despre ceva, ca pe un miel ce nu e încă muşcat de fiara 
vreunei pofte, Sfântul Grigorie cere aici, completând această recomandare, să stârpim primele 
începuturi ale răului, până nu se dezvoltă. Adică să stârpim prima apariție a unei momeli la rău, 
neacceptând intrarea în dialog sau însoţirea cu ea, după care urmează consimţirea cu ea şi apoi 
trecerea ei în faptă. Cu cât se înaintează de la prima apariție a ispitei, la treptele ei următoare, 
Cu atât o mai greu de luptat cu ea şi de oprit în drumul ei spre păcatul cu fapta. 


* Numai sângele vărsat la intrarea ispitei în conştiinţa noastră poate ucide această ispită chiar 
de la apariţia ei. Căci amintirea lui Hristos, care Şi-a vărsat sângele pentru noi, sau primirea 
sângelui Lui curat de porniri pătimaşe în sângele nostru, din care se nasc impulsurile spre 
păcat, poate slăbi în sângele nostru aceste impulsuri, ca să putem stârpi de la început gândurile 
ispititoare, care trezesc şi pun în mişcare aceste impulsuri. 


Prin chipurile acestea Scriptura arată natura sufletului, aşa cum gândeşte şi cultura 
din afară, care împarte sufletul în trei părţi: raţiunea, pofta şi mânia. Cele din urmă, 
adică pofta şi mânia, stau dedesubt, sprijinind din amândouă părțile partea 
înțelegătoare a sufletului. Iar rațiunea, unindu-le pe amândouă, le susține şi e 
purtată de ele, întărindu-se întru bărbăție prin mânie, înălțându-se prin poftă spre 
împărtăşirea de bine. Aşadar atâta timp cât sufletul e asigurat în această aşezare, 
având neclintirea prinsă în gândurile virtuţii ca în nişte cuie, se bucură de deplină 
împreună-lucrare a tuturor părților lui spre facerea binelui, gândul dând întărirea 
părților supuse rațiunii şi primind acelaşi ajutor de la acestea si 


Dar dacă aşezarea aceasta se răstoarnă şi cele de sus ajung dedesubt, în aşa fel că 
rațiunea e căzută sub călcâie şi are deasupra sa mişcarea poftei şi mâniei, vrăjmaşul 
pătrunde la cele dinăuntru, întrucât nici o putere câştigată din sânge (din sângele 
lui Hristos) nu 1 se împotriveşte la intrare, adică nu-i ajută pe cei aflați într-o astfel 
de stare sufletească. Fiindcă îngerul porunceşte evreilor că întâi să ungă cu sânge 
pragul de sus şi apoi să ungă stâlpii de pe amândouă părțile. Dar cum va unge întâi 
partea de sus, dacă ea nu se mai află sus? 


Și dacă nu se întâmplă cele două lucruri şi evreilor (moartea întâilor născuţi şi 
vărsarea sângelui) *%, să nu te miri, nici să nu respingi tâlcuirea lor prin stârpirea 
răutăţii, ca una ce ar fi în afara adevărului. Căci potrivit deosebirii de nume, prin 
izraelit şi prin egiptean înţelegem deosebirea dintre virtute şi patimă. lar dacă se 
presupune că izraelitul, după înţelegerea mai înaltă, e cel virtuos, nu ar fi drept să 
caute cineva să ucidă începuturile întâi născute ale virtuţii, ci pe acelea a căror uci- 
dere e mai de folos creşterii în virtute. 


* Sângele curat al lui Hristos, dar şi gândul la el, vărsat în mânie, în poftă şi în rațiune, le 
sustrage de sub impulsurile sângelui nostru mai puţin curat, sau mai puțin tare prin curăţia lui. 
Dar mânia şi pofia sunt ţinute într-o stare potolită şi prin faptul că stau dedesubtul raţiunii şi nu 
se ridică deasupra ei. Însă ridicarea lor deasupra raţiunii e pricinuită şi de impulsurile sângelui 
nostru neintărit în curăţia lui prin sângele curat al lui Hristos şi prin Duhul Sfânt din el, care le 
imprimă o anumită spiritualizare. Când mânia şi pofta stau dedesubtul raţiunii, nu Stau pur şi 
simplu ca anulate în lucrarea lor, ci mânia este transfigurată în bărbăţia ce luptă pentru bine ŞI 
pentru curăţie, iar pofta, în dorința după ele. Însăşi rațiunea este întărită de puterea lor întoarsă 
spre bine prin gândurile cele bune. Se înfăptuieşte astfel o colaborare şi o reciprocă întărire a 
puterilor sufletului, mânia şi pofta umplându-se de înţelepciune, iar raţiunea, de forță şi de 
simţirea dorinţei binelui. Şi numai prin această colaborare se înfăptuiesc virtuțile, care cer şi 
înțelepciune şi putere bărbătească şi o adâncă dorinţă de bine. 


“% E vorba, în cazul egiptenilor, nu de vărsarea sângelui mielului pascal şi de ungerea cu el a 
intrărilor lor, ci de vărsarea sângelui întâmplată prin moartea primilor lor născuţi. 


Dumnezeu ne învaţă deci că trebuie stârpite începuturile celor întâi născuţi de 
egipteni, ca răul să dispară, prin nimicirea lui de la început. 


Acest înțeles se potriveşte cu istoria: cei născuţi ai izraeliților sunt păziți prin 
vărsarea sângelui, ca astfel binele să ajungă la desăvârşire. lar acesta ajuns la 
desăvârşire ajută la nimicirea răului egiptean, înainte de a creşte. Tâlcuirea aceasta 
mai înaltă ne este uşurată şi de cele ce urmează, care vor fi tâlcuite de cuvântul 
nostru. 


Scriptura porunceşte să fie mâncată carnea mielului din care s-a scurs sângele, care 
alungă pe nimicitorul egiptenilor, când se arată la intrările izraeliţilor. Dar felul în 
care se mănâncă această hrană se deosebeşte prin puţinătate şi grabă, nu precum 
se vede pe la ospeţele celor ce se desfată la ele, care au mâinile libere şi sunt 
îmbrăcaţi în veşminte uşoare şi au picioarele neîngreuiate de încălțăminte pentru 
călătorie. Toate ale izraeliților sunt dimpotrivă: picioarele sunt strânse în încăl- 
țăminte de drum, brâul le încinge haină peste mijloc, nelăsând-o să curgă slobodă, 
iar în mână ţin toiagul cu care să se apere de câini. La chipul acesta se mai adaugă: 
carnea nu e preparată cu cine ştie ce sosuri pregătite migălos, ci e friptă la un foc 
aprins în pripă cu ce se găseşte la îndemână, având să fie mâncată cu toată graba de 
comeseni până ce va fi consumat tot trupul animalului. lar oasele sunt bine curățate 
de carne, dar nesfărâmate, pentru a se mânca măduva din ele. Căci numai cei ne- 
pricepuți sfărâmă oasele acestui animal. lar ce rămâne de la masă se porunceşte să 
se ardă în foc. 


Din toate acestea e vădit că litera are un înţeles mai înalt şi că legea nu descrie 
simplu un mod de mâncare (căci ne ajunge în acestea legea care a sădit în noi pofta 
mâncării). Altceva ni se arată prin acestea. Căci ce bine sau rău ne-ar veni mâncând 
într-un fel sau altul: cu sau fără brâu în jurul mijlocului, cu picioarele goale sau 
încălţate, cu toiag în mâna sau fără ? Dar e vădit ce înseamnă înfăţişarea călătorului 
prin chipul lui. El ne îndeamnă să ne socotim în viaţa de faţă ca trecători, căci de 
cum ne naştem suntem împinşi fără voie spre ieşirea din ea, lucru pentru care 
trebuie să ne pregătim cu mâinile, cu picioarele şi cu toate celelalte spre a ne face 
drumul sigur *. Şi ca să nu fim vătămaţi de spinii acestei vieţi (iar spinii sunt 


* Aceasta corespunde, până la un grad, cu definiția dată de Heddegger omului: Sein zum Tode. 
Dar pentru Sfântul Grigorie, moartea e numai «ieşire» din viaţa pământească. lar după el, orice 
ieşire din ceva înseamnă intrare în altceva. Astfel noi ne naştem spre viaţa veşnică, în care 
intrăm după ce ieşim inevitabil din viaţa pământească. Dar tocmai de aceea, în viața aceasta 
suntem călători. Căci călătorul are o ţintă pozitivă. EI nu călătoreşte spre neființă. Aceasta nu e 
călătorie. Călătorul năzuieşte spre o ţintă. Nimeni nu călătoreşte dacă nu are o ţintă. Spre 


păcatele), având picioarele goale şi fără apărare, să le asigurăm cu încălțăminte 
tare. lar această încălțăminte înseamnă viaţa înfrânată şi aspră, care striveşte şi 
frânge tăria spinilor şi împiedică pătrunderea păcatului în suflet, de la cel mai sub- 
țire şi nevăzut început. 


Iar haina lungă, ce cade larg până jos la călcâie, ar fi o piedică pentru cel ce vrea să 
alerge cu sârguinţă pe calea aceasta. Haina, după noi, înseamnă lărgimea desfătării 
cu cele ce le dorim în viaţa aceasta. Pe aceasta gândul neprihănit o strânge, 
făcându-se brâu al călătorului. Că brâul înseamnă neprihănirea, ne-o mărturiseşte 
locul în jurul căruia este încins. lar toiagul ce ne apără de fiare este cuvântul 
nădejdu, prin care ne sprijinim pe de o parte oboseala sufletului, iar pe de alta, ne 
apărăm de fiarele ce urlă la noi. 


Mâncarea pusă nouă înainte, scoasă din foc, e credinţa fierbinte şi înfocată pe care 
o primim fără şovăială şi din care mâncând cât îi este la îndemână celui ce se 
hrăneşte cu ea, ceea ce se ascunde în înţelesuri mai vârtoase şi mai greu de 
sfărâmat şi de înfățişat în cuvinte, o lasă nesfărâmată, punând-o pe foc, ca să se 
lămurească înţelesul chipurilor acestora. Aceasta înseamnă că acele învățături 
dumnezeieşti, al căror înţeles ne e la îndemână, se cuvine să le primim fără 
adausuri şi fără silă, ci ca unu ce suntem flămânzi şi le mâncăm cu poftă, ca 
mâncarea să ne întreţină vigoarea la drum ; dar înțelesurile care ne rămân ascunse, 
ca de pildă întrebările despre fiinţa lui Dumnezeu, despre ce era înainte de creaţie, 
despre ce este dincolo de cele arătate, care este trebuinţa celor ce se întâmplă şi 
multe altele de felul acesta care sunt cercetate de cei iscoditori, să le lăsăm Duhului 
singur să le cunoască, Cel care cercetează adâncurile lui Dumnezeu, cum zice 
apostolul (1 Cor., 2, 10). Căci în Scriptură se pomeneşte şi se vorbeşte în multe 
locuri de foc în loc de Duhul, lucru care nu e necunoscut celor învăţaţi în ale 
Scripturii. 


La această tâlcuire ne mai ajută şi învăţătura înţelepciunii care spune: «Nu cerceta 
cele mai tari ca tine» (Ecl. 3, 22), adică nu sfărâma oasele Cuvântului, fiindcă nu-ţi 
folosesc cele ascunse. 


Apoi scoate Moise poporul din Egipt. În felul acesta se eliberează de tirania 
Egiptului toți care se lasă călăuziți de Cuvântul. Dar socotesc că cei ce urmează 
conducătorului spre virtute nu trebuie să fie lipsiți de bogăția Egiptului şi nici de 


moartea pur şi simplu nu se grăbeşte nimeni. E adevărat că spre moarte nu călătorim de bună 
voie. Dar dacă totuşi călătorim spre ceva în viaţa aceasta, călătorim spre viaţa veşnică. 


podoabele celor de alt neam, ci luând toate ce le au potrivnicii lor, să le aibă spre 
folosul lor. De aceea 1 s-a poruncit atunci poporului de către Moise să facă aceasta. 


Dar aceasta să nu o înţeleagă cineva după literă, socotind că Moise a poruncit să 
lipsească de bunurile lor pe cei ce le întrebuinţau, îndemnând la nedreptate. Însă 
nici să nu spună cineva că Legiuitorul cu dreptate a poruncit aceasta. Ci să se 
gândească la legile viitoare, care vor împiedica în tot felul nedreptatea faţă de 
aproapele, chiar dacă pare îndreptăţit ca izraeliţii să-şi fi luat prin această faptă 
răsplata de la egipteni pentru ceea ce munciseră. Căci nu ar fi o greşeală mai mică 
aceea de a nu vedea minciuna şi înşelătoria unei astfel de învățături. Pentru că cel 
ce ia ceva spre folosire şi nu dă înapoi celui care a folosit aceea, dacă lucrul acela 
este străin, săvârşeşte o nedreptate, ca unul ce I-a lipsit .pe acela de acel lucru; iar 
dacă ţine ce e al său, nesocotind pe cel ce are nădejde să dobândească ceea ce îi 
este de trebuinţă, se numeşte înşelător “. Deci să căutăm înţelesul mai înalt al 
întâmplări, care e mai potrivit decât cel literal. 


Cuvântul porunceşte celor ce aleg viaţa în libertate prin virtute să-şi dobândească şi 
bogăţia culturii cu care se împodobesc cei străini de credinţă. * Cu alte cuvinte 
călăuza în virtute porunceşte să se ia morala şi filosofia naturală, geometria şi 
astronomia, logica şi toate câte se studiază de către cei din afara Bisericii, de la cei 
din Egipt care s-au îmbogăţit în acestea, spre a le întrebuința când vor trebui să 
împodobească templul tainelor dumnezeieşti cu bogăţia adunată de rațiune. Fiindcă 
cei ce strâng o astfel de bogăţie vor aduce lui Moise care va zidi cortul mărturiei 
cele ale lor, dând fiecare partea sa la zidirea celor sfinte. E ceea ce se poate vedea 
împlinindu-se şi acum. Căci mulți aduc cultura din afară ca pe un dar Bisericii lui 
Dumnezeu, cum a făcut marele Vasile, cure a ştiut să dobândească bogăția 
Egiptului în vremea tinereţii lui şi apoi să o dăruiască lui Dumnezeu şi să împo- 
dobească cu această bogăţie cortul adevărat al Bisericii. 


Dar să ne întoarcem de unde ne-am abătut. Cei care au început să privească spre 
virtute şi urmează legiuitorului în viață, când părăsesc hotarele împărăției egiptene, 


% Sfântul Grigorie nu foloseşte termenul de proprietate, ci de lucruri de trebuinţă sau de folos, în 
două sensuri: omul are trebuinţă de unele lucruri, sau ele îi sunt de folos; şi el trebuie să ţină 
numai ceea ce îi este de trebuință sau de folos şi cât timp îi este de trebuinţă sau de folos. De 
aceea, după ce a folosit un lucru care i-a fost de trebuinţă, dar nu-i mai este, trebuie să-l 
înapoieze celui care s-a folosit de el când I-a fost lui de trebuinţă. Cel ce nu face aceasta 
păcătuieşte. E aici o concepţie mai avansată decât aceea că omul este numai administratorul 
unor bunuri materiale, nu proprietarul lor. 

“ Sfântul Grigorie foloseşte termenul «cuvântul» în trei înţelesuri: Cuvântul lui Dumnezeu ca 
ipostas, cuvântul ce ni-l comunică EI şi Sfânta Scriptură. 


vor fi urmăriţi de atacurile ispitelor, care le aduc supărări şi temeri, şi de primejdii 
de moarte. Din pricina acestora cugetul celor de curând aduşi la credinţă pierde cu 
totul nădejdea de a mai dobândi cele bune (virtuțile). Dar Moise sau oricine s-ar 
întâmpla să conducă poporul, ca el, va alunga frica prin sfătuirea cu care îi 
încurajează pe cei speriaţi şi cu nădejdea în ajutorul dumnezeiesc, lucru care nu s- 
ar putea împlini dacă inima celui care călăuzeşte nu ar vorbi cu Dumnezeu. 


E drept că mulți din cei chemaţi la o astfel de conducere se străduiesc să păstreze 
numai rânduiala văzută, iar despre cele ascunse, care numai de Dumnezeu sunt 
văzute, vorbesc prea puţin. 


Dar cu Moise nu a fost aşa. Ci, pe când sfătuia pe izraeliți să aibă curaj, fără ca să 
îndrepte la arătare vreun cuvânt către Dumnezeu, Scriptura ne dă mărturie că striga 
către El. Prin aceasta socotesc că nu strigătul rostit cu putere urcă la auzul lui 
Dumnezeu, ci rugăciunea înălțată cu conştiinţa curată. Celui care face aşa, îi va 
părea acum mic ajutorul fratelui în luptele ce le are de dat. E vorba de «fratele» 
care, după porunca lui Dumnezeu, 1-a întâmpinat pe Moise când cobora în Egipt şi 
pe care Scriptura îl socoteşte înger. 

De aceea, acum are loc arătarea firii dumnezeieşti însăşi, care se arată după puterea 
de primire a celui căruia 1 se arată. lar ceea ce ne spune istoria că s-a întâmplat 
atunci se petrece întotdeauna, precum învăţăm din tâlcuirea mai înaltă a cuvântului 
Scripturii. 


Căci atunci când cineva fuge din Egipt şi, aflându-se în afară de graniţele lui, se 
sperie de atacurile ispitei, călăuza îi arată ajutorul minunat venit de sus. Pentru că 
atunci când vrăjmaşul înconjoară cu puterea lui pe cel urmărit, Dumnezeu îi face 
numaidecât cale de trecut prin mare, peste care i se face conducător norul. Iar acest 
nume de nor dat Conducătorului a fost înţeles de cei dinainte de noi ca harul 
Duhului Sfânt, care conduce pe cei vrednici spre bine. Cel ce urmează acestui 
Conducător trece prin apă, căci Conducătorul deschide EI însuşi calea. Prin El se 
câştigă siguranţa în libertate, în vreme ce cel care îl urmăreşte pentru a-l readuce 


A . . A . 32 
în robie piere în apă -. 


” Sfântul Grigorie de Nyssa descrie când sub chipul lui Moise, când al izraeliţilor, ordinea în 
care înaintează omul în general spre unirea cu Dumnezeu, prin eliberarea de păcat prin virtuţi. 
În Moise ni se dă chipul călăuzitorului, sau al părintelui duhovnicesc, care face şi el o înaintare, 
iar în Izrael, chipul celui călăuzit în înaintarea lui. De la un anumit moment, după ce cel călăuzit 
spre unirea cu Dumnezeu s-a rupt de viaţa robită păcatului şi a pornit pe calea virtuţii, 
călăuzitorul şi cel călăuzit nu mai sunt ajutaţi numai de un înger, cu puteri limitate, ci însuşi 
Dumnezeu li Se face conducător prin pustia lipsită de mângâierile trupului şi susținător 
împotriva ispitelor, dată fiind furia cu care vrăjmaşul nevăzut îşi porneşte atacurile ca să 


Căci cine nu ştie că oastea egipteană constă din feluritele patimi ale sufletului, prin 
care este luat cineva în robie. Aceste patimi trebuie să le înţelegem prin caii, prin 
carele de luptă şi prin cei purtaţi de ele, prin arcaşii, prin aruncătorii cu praştia, prin 
călăreţii şi prin grosul oştii vrăjmaşe. Căci ce deosebiri ar putea arăta cineva între 
pornirile furioase ale gândurilor - sau între cele stăpânite de plăcere, de supărare şi 
de lăcomie - şi oastea amintită? Piatra azvârlită cu praştia este calomnia şi pornirea 
mânioasă este lancea cu vârf ascuţit. lar plăcerile pătimaşe se pot înţelege ca nişte 
cai ce trag carul după ei într-o pornire neînfrânată şi pe cei trei luptători din el, pe 
care istoria îi numeşte cei trei dregători. Prin aceştia trei vei înţelege, desigur, după 
cele ce le-ai cunoscut mai înainte, sub chipul tainic al pragului şi al stâlpilor, 
întreita împărțire a sufletului: rațiunea, pofta şi mânia. 


Acestea toate şi cele de un neam cu ele, împreună cu conducătorul oştirii celei rele, 
vor intra în apă urmărind pe izraeliţi. Însă firea apei, prin toiagul călăuzitor al 
credinţei şi prin harul luminos se face dătătoare de viaţă celor care caută scăpare în 
ea, iar celor ce-i urmăresc, mijloc de pieire. Pe lângă acestea istoria ne învaţă că cei 
ce trec prin apă să nu mai tragă după ei nimic din oastea potrivnică după ce au ieşit 
din ea. Căci dacă va scoate cineva din apă împreună cu el şi pe vrăjmaşul, va 
rămâne în robie şi după trecerea prin apă, scoțând cu el viu pe tiranul, pe care nu 1- 
a scufundat în adânc. Aceasta înseamnă, dacă vrea cineva să lămurească şi mai 
mult această ghicitură, că toţi cei ce trec prin apa tainică a botezului, trebuie să 
omoare toată tabăra răutăţii în apă, şi anume: lăcomia, pofta desfrânată, cugetul 
răpitor, patima înfumurării şi mândriei, pornirea mânioasă, furia, pizma, bârfirea, 
toate acestea şi cele asemenea. Deoarece aceste patimi obişnuiesc să urmeze firii 
noastre, trebuie să le omorâm în apă ”. 


readucă sub autoritatea lui pe cel ieşit din robia lui. Călăuzitorul obţine pe Dumnezeu însuşi de 
conducător, printr-o rugăciune tăcută şi neîncetată către El. 

* Apa e şi stihie care aduce la viaţă sau întreține viața, dar şi stihie care îneacă. Când puterea 
lui Dumnezeu se uneşte cu ea pentru a naşte pe cel ce crede la o viaţă nouă, ea devine apa 
botezului; când o lasă în lucrarea ei de-a îneca pe cineva, ea devine adânc pierzător. Ea în 
general îneacă tot ce e rău. Răul nu poate propăşi în ea. Dacă cel ce intră în ea e întreg rău, 
lipsit de credinţă, îl îneacă întreg. Dacă prin credinţă se prinde de Dumnezeu, el se ridică din ea 
ca germenele întărit al vieţii celei noi, care a început să încolțească în el prin credinţă. Pentru 
acesta, apa ca stihie care îneacă total îşi pierde puterea, sau se dă la o parte, mijlocind celui ce 
a intrat în ea întâlnirea cu uscatul tare, cu fundamentul susţinător al existenţei, având inaintea 
sa drept conducător neîntrerupt norul dumnezeiesc. Întrucât în fiecare lucru creat sunt mai 
multe aspecte simbolice şi unele din ele se întâlnesc în mai multe lucruri, Sfântul Grigorie 
alegând adeseori din aceste aspecte pe unul şi folosindu-l până la un loc, îl combină cu un 
aspect simbolic identic, al altui lucru, făcând un uz complex şi liber de aspectele simbolice ale 
lucrurilor în urmărirea scopului său. Astfel, deşi apa mării e luată de el în înţeles de botez, totuşi 
nu din ea propriu-zis se naşte Izrael la viaţa cea nouă, căci ea are şi sensul de noian pierzător, 


Aceste mişcări rele ale cugetării şi cele ce se nasc din ele trebuie omorâte ca în 
taina Paştelui. Căci acesta este numele Mielului jertfit, al cărui sânge împiedică 
moartea de la cel ce-l foloseşte. Deci precum acolo poruncind să se mănânce pasca 
cu pâinea nedospită, (adică neamestecată cu aluat vechi), legea dă de înţeles să nu 
se amestece în viaţa lor următoare nimic din rămăşiţele răutăţii, ci să înceapă viaţa 
de după aceea de la începutul ei, întrerupând prelungirea celei de mai înainte în 
timpul următor, prin schimbarea în bine, aşa şi acum Cuvântul voieşte ca orice fel 
de păcat să se înece în Taina botezului, ca într-un adânc, ieşind cel botezat singur 
fără să tragă cu sine ceva străin, în viaţa lui următoare. Aceasta e şi ceea ce auzim 
prin cuvântul care zice: «în aceeaşi apă se desparte prin moarte şi viață duşmanul şi 
prietenul, duşmanul pierind, iar prietenul fiind adus la viaţă». 


Dar mulţi din cei ce au primit botezul tainic, nesocotind învăţăturile legii, au 
amestecat aluatul vechi al păcatului cu viaţa de după botez şi poartă prin faptele lor 
oastea egipteană cu ei vie şi după trecerea prin apă. Căci cel ce s-a îmbogăţit prin 
răpire sau nedreptate, ori a câştigat vreun pământ oarecare prin jurământ mincinos, 
sau trăieşte cu vreo femeie în prea curvie, sau cutează să facă orice altceva din cele 
ce le făcea înainte de botez, socoteşte că s-a eliberat de robia păcatelor, rămânând 
totuşi în desfătarea de obişnuinţele sale cele rele şi după baia botezului, nevăzându- 
se pe sine supus răilor stăpâni. 


Un astfel de stăpân sălbatic şi furios este patima desfrânării care îmboldeşte gândul 
robit, cu plăcerile ei ca cu nişte bice. Un alt stăpân de felul acesta este lăcomia, 
care nu lasă nici un pic de odihnă celui pe care-l robeşte, ci oricât de mult ar lucra, 
la porunca slujitorilor stăpânului şi oricât câştig i-ar aduce spre stâmpărarea poftei 
lui, se avântă spre şi mai multe. Şi toate celelalte câte se fac din patimă, alcătuiesc 
numărul mare al stăpânilor, cărora robindu-le cineva, chiar dacă s-a întâmplat să 
treacă prin apă, după părerea mea încă nu a trecut prin apa tainică, a cărei lucrare 
pricinuieşte tiranilor celor răi pieirea ”. 


ci din retragerea ei de o parte şi de alta. lar Faraon, cu oastea lui, se pierde în ea ca într-un 
noian fără fund, în neexistenţă, sau în existenţa slăbită la maximum. Căci nu poate sta păcatul şi 
cel păcătos în existența legată de Dumnezeu. 

* Sfântul Grigorie admite că cel ce a trecut prin apă, scăpând din ea, dacă scoate odată cu sine 
din ea şi patimile de mai înainte, încă nu a trecut prin ea ca prin apa tainică ce îneacă în ea 
toate patimile. Dar precizând lucrurile conform învăţăturii Bisericii, e de spus că botezul a 
curățit caracterul de păcat al poftei noastre obişnuite cu păcatul, dar ne-a lăsat nouă sarcină 
sălăşluirea lui Hristos în noi. Faptul acesta a fost clarificat deplin de Sfântul Marcu Ascetul, 
care a spus în scrierea despre botez : «Dă lucrarea pentru care ai luat puterea» şi atunci 
gândurile ce apar în tine nu vor mai fi muşcate de fiarele poftei şi mâniei» (Filoc. rom. 1, p. 
290). Aceasta o spune Sfântul Marcu Ascetul împotriva celor ce susțineau că «botezul nu este 


Dar să înaintăm iarăşi cu cuvântul nostru. Cel ce a trecut marea cea gândită şi a 
văzut în sine omorât pe egipteanul cel gândit nu va mai privi numai la Moise, 
purtătorul toiagului virtuţii *, ci crede mai întâi lui Dumnezeu, după cum spune 
cuvântul istoriei, iar apoi se încrede şi în Moise, slujitorul Lui. E ceea ce vedem şi 
acum la cei ce au trecut apa cu adevărat, care s-au dăruit lui Dumnezeu şi ascultă 
cu încredere de cei ce slujesc lui Dumnezeu prin preoţie, cum spune apostolul *. 


După aceasta au urmat o cale de trei zile şi apoi şi-au aşezat tabăra într-un loc 
oarecare, unde au aflat apă, dar care li s-a arătat întâi ca nefiind bună de băut, din 
pricina amărăciunii. Când însă Moise a aruncat în ea lemnul, s-a făcut bună de băut 
celor însetaţi. 


Istoria aceasta are şi ea un înţeles mai înalt. Şi anume: celui ce a părăsit plăcerile 
egiptene, cărora se robise înainte de a trece marea, la început viaţa în hbertatea de 
patimi 1 se pare grea şi fără gust, despărțit fund de plăceri. Dar dacă se aruncă 
lemnul în apă, adică dacă primeşte cineva taina învierii, care şi-a avut începutul 
prin lemn (şi auzind de lemn să înţelegi, desigur, crucea), simţirea lui este 
mângâiată de o dulceaţă plăcută şi astfel viaţa lui virtuoasă 1 se face mai dulce şi 
mai iubită, fiind îndulcită de nădejdea celor viitoare *. 


desăvârşit, ci dobândesc desăvârşirea prin nevoinţe». Faţă de ei, Sfântul Marcu afirmă: «Chiar 
dacă suntem ţinuţi sub păcat şi după botez, aceasta se întâmplă nu pentru că botezul nu ar fi 
desăvârşit, ci pentru că nesocotim porunca şi ne alipim de bună voie, de plăceri» (op. cât. p. 
275-276). 

Propriu-zis, botezul ne dă toată puterea de a nu mai păcătui. Dar nu ne ia li-bertatea care ne-ar 
face incapabili de păcat. Deci afirmarea Sfântului Grigorie - că cei ce păcătuiesc, chiar dacă au 
trecut prin apă, n-au trecut prin apa tainică, - poate că trebuie înţeleasă că nu au luat, 
botezându-se, toată hotărârea de a folosi puterea ce li s-a dat în botez, pentru a opri pofia să 
treacă la păcat. Sau, în cazul botezării copiilor, cei din jurul lor nu pun toată sârguinţa în a-i 
deprinde să folosească puterea primită în botez pentru a nu mai cădea în robia păcatelor. 

* Toiagul lui Moise e numit, când toiagul credinţei, când al virtuţii, când toiagul puterii lui 
Dumnezeu, pentru că cel ce călăuzeşte pe alții spre Dumnezeu trebuie să se sprijinească pe 
credinţă, dar le va impune acelora deplin numai când credinţa lui îşi arată statornicia şi puterea 
în virtuţi. Dar şi în credinţă şi în virtuţi e lucrătoare puterea lui Dumnezeu. 

“ Până la botez, sau până la o anumită creştere duhovnicească, omul e călăuzit mai mult de un 
altul care-şi dovedeşte tăria în credinţă, prin virtuţi. Dar după aceea, vede şl el însuşi pe 
Dumnezeu ca Susţinător şi Conducător al străduinţelor sale de înaintare în viaţa creştină, fără 
să se lipsească însă de călăuzitorul care e mai tare ca el în credinţă. 

“ Viaţa robită plăcerilor, deşi nu se bucură de libertate, se bucură de plăceri. Libertatea de păcate e 
împreunată cu lipsirea de plăceri. Dar viaţa aceasta lipsită do plăceri îşi capătă dulceaţa ei prin bucuria 
anticipată de învierea viitoare cu [Hristos la care se ajunge prin cruce, aşa cum şi Hristos a ajuns la 
înviere prin lemnul crucii. Apa amară a vieţii lipsite de plăcerile inferioare se îndulceşte deci când 
călăuzitorul aruncă în ea crucea, sau întipăreşte în ea semnificaţia crucii, făcîndu- 1 pe cei călăuziţi să 
suporte această viaţă cu cunoştinţa că ea e o cruce care duce la înviere. 


În călătoria lor mai departe găsesc un loc răcorit de finici şi de izvoare, care îi 
odihneşte pe călători. Izvoarele sunt douăsprezece şi au o apă curată şi plăcută. Iar 
finicii sunt şaptezeci şi sunt bine crescuţi şi înalți, căci timpul i-a ridicat la 
înălţime. 


Ce descoperim în acestea, urmând mai departe firul istoriei ? Că taina lemnului, 
prin care apa virtuţii “% se face bună de băut celor însetaţi, ne duce la cele 
douăsprezece izvoare şi la cei şaptezeci de finici, adică la învățătura Evangheliei, 
în care cele douăsprezece izvoare sunt cei doisprezece apostoli pe care Domnul i-a 
ales potrivit cu trebuinţa, făcând să izvorască prin ei cuvântul, cum a făcut şi pe 
unii din prooroci să vestească mai înainte harul ce va ţâşni prin apostoli, precum se 
spune : «În adunări lăudaţi pe Dumnezeu-Domnul, din izvoarele lui Izrael» (Ps. 67, 
27). lar cei şaptezeci de finici sunt apostolu hirotoniți, trimişi în toată lumea, în 
afară de cei doisprezece ucenici, fiind la număr câţi spune istoria că erau finicii. 


Dar socotesc că se cuvine să grăbim călătoria prin cuvânt, după ce prin cele 
înfăţişate înainte am făcut mai uşoară celor mai sârguincioşi înţelegerea celorlalte 
opriri. Aceste opriri sunt virtuțile în care cel ce urmează stâlpului de nor, înaintând 
mai departe, îşi aşează tabăra şi se odihneşte. 


Deci trecând peste alte opriri din cursul drumului, voi pomeni de minunea săvârşită 
cu stânca, din a cărei fire întărită şi potrivnică a izvorât apă bună de băut celor 
însetaţi, învârtoşarea ei topindu-se în apă. Nu e nici o greutate în a vedea un înţeles 
mai înalt şi în faptul acesta al istoriei ce s-a continuat. 


De fapt, cel ce a părăsit pe egipteanul mort în apă şi s-a îndulcit prin lemn şi s-a 
desfătat de izvoarele apostolice şi s-a odihnit sub umbra finicilor se face şi primitor 
al lui Dumnezeu. Căci piatra, cum spune apostolul (1 Cor., 10, 4), este Hristos să 
Care este vârtos şi potrivnic pentru cei necredincioşi, dar dacă vine cineva cu 
toiagul credinţei, Se face bun de băut celor însetaţi şi curge înlăuntrul celor ce-L 
primesc: «Eu şi Tatăl Meu vom veni, zice, şi Ne vom face locaş în el» (In, 14, 25). 


* Viaţa aspră, lipsită de plăcerile păcatelor, trăită ca o cruce ce duce spre Înviere, devine o 
viață în virtute, sau o apă ce hrăneşte virtutea. 

* La început omul e ajutat de îngeri ca să rupă cu păcatul, apoi e condus de Dumnezeu Însuşi. 
Hristos însuşi va veni după Moise, ca să adape pe oameni ca o apă a vieţii. După legea dată 
prin îngeri va veni însăşi puterea dumnezeiască, sau Hristos Însuşi, ca o lege mai înaltă, care le 
va ajuta pe cei ce cred să înainteze spre înviere. Pentru izraeliţi în pustie apa băută din piatră 
era numai un chip al apei vieții băută din Hristos. Dar un chip nu lipsit de o anumită prezenţă a 
Cuvântului dumnezeiesc. 


Dar nu trebuie să lăsăm netâlcuit nici faptul că după ce trec marea şi după ce li se 
îndulceşte apa călătorilor virtuţii şi după odihna răcoroasă lângă izvoare şi sub 
finici şi după ce beau apă din stâncă, li se sfârşesc cu totul merindele luate din 
Egipt. Şi astfel, nemairămânându-le acestora nici o hrană străină, pe care o 
adunaseră în Egipt, le curge o hrană de sus, care e în acelaşi timp de multe feluri şi 
de un singur fel. Căci la vedere e de un singur fel, dar însuşirea ei este de multe 
feluri, făcându-i-se fiecăruia potrivită cu dorinţa lui. 


Ce învăţăm de aici ? Cel ce se curăţeşte pe sine de viața egipteană şi străină şi de 
alt neam, şi-şi goleşte sacul sufletului său de orice hrană rea, pe care o adună 
egiptenii, primeşte cu sufletul curat hrana ce coboară de sus, care nu a crescut din 
vreo sămânță cultivată de noi în pământ, ci e pâine făcută de-a gata, fără de 
sămânță şi nelucrată, pogorâtă de sus şi aşezată pe pământ. 


Să înţelegi, prin hrana adevărată de care vorbeşte istoria prin acest chip, că pâinea 
ce s-a coborât din cer nu este ceva fără de trup. Căci cum s-ar face hrană trupului 
ceva netrupesc ? Deci Cel netrupesc Se face trup, iar trupul acestei pâini nu a avut 
nevoie nici de sămânță, nici de stropire, ci pământul, rămânând cum era, s-a 
umplut de această hrană dumnezeiască, de care se împărtăşesc cei ce flămânzesc “. 


Prin această minune e vestită de mai înainte taina săvârşită cu Fecioară. Această 
pâine neprodusă prin lucrarea pământului este Cuvântul, Care, prin multele însuşiri 
ale Lui, îşi potriveşte lucrarea după însuşirile celor ce Îl mănâncă. Fiindcă ştie să 
fie nu numai pâine, ci şi lapte şi carne şi legumă şi orice răspunde trebuinţei şi 
dorinţei celor ce-L primesc, cum ne învaţă cel ce ne pregăteşte nouă o astfel de 
masă bogată, dumnezeiescul apostol Pavel. Căci celor mai desăvârşiţi, le face 
cuvântul său hrană mai tare şi carne , celor mai slabi, legumă, iar pruncilor, lapte. 
lar toate minunile pe care le descrie istoria despre hrana aceea sunt învățături 
despre hrana cea spre virtute. 


Căci zice că tuturor li se îmbie deopotrivă spre împărtăşire şi nu se deosebeşte întru 

nimic după puterea celor ce o adună, apoi nu e nici mai multă, nici mai puţină 
A . 4] . Să 

decât le trebuie * . lar aceasta cuprinde, după judecata mea, un sfat dat tuturor 


* O şi mai progresată unire cu Hristos, prin chipul umplut de puterea Cuvântului dumnezeiesc, 
reprezintă mâncarea manei pogorâte din cer. Ea e preinchipuirea dumnezeieştii Euharistii. 

* Având ceva dumnezeiesc în ea, care hrăneşte trupul prin hrănirea duhului, mana poate 
împărtăşi, din nesfărşirea ei cuprinsă în micile boabe văzute, o hrană care să potolească o 
foame cât de mare, dar în acelaşi timp se face pe măsura celor ce nu au decât o foame spirituală 
redusă. E ceea ce se întâmplă şi cu trupul Domnului, din dumnezeiasca Euharistie. Spiritul se 
poate lărgi la nesfârşit şi se poate îngusta foarte mult; iar odată cu el, şi trebuinţa trupului. 


îndeobşte, ca cei ce-şi adună mijloacele de trai din bunurile materiale să nu treacă 
peste măsurile de obşte, ci să ştie că este o unică măsură în firea noastră în ce 
priveşte hrana : ceea ce trebuie zilei în care se află. Căci chiar dacă se adună în ziua 
aceea mai multe decât cere trebuinţa ei, stomacul nu poate să treacă peste măsurile 
lui, nici nu se poate lărgi împreună cu nesăturarea adunării. Ci, precum zice istoria, 
celui ce a adunat mult, nu i-a prisosit pentru că nu are unde să ţină ceea ce îi 
prisoseşte ; nici celui ce a luat puţin nu i-a lipsit, căci nevoia lui îngustându-se s-a 
făcut pe măsura a ceea ce a aflat. Iar celor ce păstrează prisosul, nesăturarea li se va 
face pricină de înmulțire a viermilor. 


Prin aceasta Scriptura spune în oarecare fel celor lacomi, că tot ce e adunat în afară 
de trebuinţă, din pofta acestei lăcomii, se preface în ziua următoare, adică în viaţa 
viitoare, celui ce a adunat-o, în vierme. Prin viermele acesta, cel ce aude înţelege, 
fără îndoială, viermele neadormit, care prinde viaţa din lăcomie “2 Tar cuvântul că 


Conform cu aceasta, şi Dumnezeu poate umple spiritul cel mai lărgit în trebuinţele lui - prin 
creşterea lui treptată - şi Se poate îngusta în ceea ce dă, cât de mult. 

“ Sfântul Grigorie vede în minunile legate de mană nu numai un chip al Euharistiei, ci şi un chip 
al celor ce trebuie observate de noi în viaţa obişnuită. EI alternează aceste două înţelesuri legate 
de mană. Nu poți lua trupul Domnului într-o măsură mai mare decât îți este capacitatea ce ai 
dobândit-o pentru el. De aceea, nici nu poți face din el rezerve. Dar poți aduna bunuri de 
mâncare mai multe decât îţi sunt de trebuinţă, însă acestea sunt sortite putrezirii, sau hrănirii 
viermilor. Poate că ele nu vor fi mâncate de viermi când sunt adunate numai pentru zilele 
următoare (unele nu ţin decât câteva zile, altele sunt mai durabile). Dar cu siguranţă vor fi 
mâncate de viermi, când prisosesc faţă de trebuinţa zilelor pământeşti. Unele din ele vor fi 
mâncate de viermi şi pe pământ, dar într-un fel oarecare şi în mod total, în viaţa viitoare. Căci 
ele au devenit parte a fiinţei tale şi le duci legate de tine în viaţa viitoare. Și prin aceasta, viermii 
ce le vor mânca pe ele te vor roade pe tine însuţi, căci nu te-ai obişnuit să-ţi înţelegi ființa ta ca 
deosebită de ele. Mereu vei fi chinuit că nu le mai ai şi vei socoti că tu însuţi nu mai eşti în 
deplinătatea ta, nemaiavându-le pe ele. Viermele îl va roade pe cel ce a adunat materiale de 
prisos şi pentru că le-a adunat lipsindu-i pe alţii de cele ce le erau necesare. Prin aceasta te-ai 
înstrăinat de oameni şi nici o comuniune nu-ţi mai întăreşte viaţa. Apoi, poate că unii din cei pe 
care i-ai lipsit de ele, au căzut în păcatul revoltei, sau chiar al necredinței, şi şi-au agonisit 
osânda pe care ţi-ai agonisit-o şi tu. Acum îi vezi chinuiţi alături de tine. Dar aceasta nu le 
trezeşte simpatia fața de tine, ci mustrarea nesfârşită adresată ţie. Dar, chiar dacă nu ai strâns 
bunuri materiale mai multe decăt îți trebuie în viaţa pământească, ci numai pentru multe zile ale 
vieţii pământeşti, ele vor fi roase şi în viaţa viitoare; şi cu ele, şi tu însuţi. Căci când ai pornit să 
strângi pentru viitor, nu te poți opri exact la ceea ce îţi trebuie numai pentru viața pământească 
şi de aceea nu ţi-ai înmuiat inima ajutând pe cei lipsiţi. Pentru că te temi că unele din ele se vor 
pierde prin cine ştie ce întâmplări (foc, furt, crize financiare, război, deposedări, etc.) şi aceasta 
te îndeamnă să te asiguri strângând mereu fără să te opreşti. 

Lăcomia produce viermele, pentru că ea adună bunuri materiale de prisos, supuse viermilor. 
Numai dorința de hrană duhovnicească nu adună lucruri de prisos, care pot fi mâncate de 
viermi, pentru că sufletul se poate lărgi mereu pentru ele şi prin ele se revarsă şi spre alții. 


ceea ce se pune deoparte numai cât trebuie pentru sâmbăta nu suferă nici o stricare 
cuprinde acest înţeles : trebuie să ne folosim de voinţa lacomă numai când ceea ce 
adunăm nu e supus stricăciunii. Aceasta ni se face de folos când, după ce vom trece 
de viaţa aceasta de pregătire, vom intra în nelucrarea de dincolo de moarte. Pentru 
că ziua dinaintea sâmbetei este şi se numeşte ziua de pregătire (Paraschevi = 
Vineri). 


Dar ea e viaţa aceasta, în care trebuie să ne pregătim cele pentru viaţa viitoare, în 
care nu vom mai săvârşi nici un lucru din cele ce ne sunt îngăduite aici, nici 
lucrarea pământului, nici neguţătoria, nici slujirea noastră, nici altceva din cele cu 
care ne sârguim aici. Ci petrecând în nelucrare totală, vom aduna roadele 
seminţelor semănate de noi în viaţa aceasta. Ele vor fi nestricăcioase, dacă 
seminţele semănate în viaţă au fost bune, şi stricăcioase şi primejdioase, dacă am 
semănat seminţe rele în timpul lucrării pământului în viaţa aceasta. «Căci cel ce 
seamănă în duh, zice, va secera din duh viaţă veşnică ; iar cel ce seamănă în trup, 
din trup va secera stricăciuneay (Gal. 6, 8). Aşa că numai pregătirea spre mai bine 
se numeşte propriu-zis pregătire şi este întărită prin lege; numai prisosul ei este 
nestricăcios. Ceea ce însă e dimpotrivă nu se numeşte pregătire, ci nesocotirea 
acesteia. De aceea istorisirea cere oamenilor numai pregătirea ce se face spre mai 
bine, lăsând celor înţelepţi să înţeleagă contrarul pricinuit de lipsa acesteia. Căci, 
precum după înscrierea pe listele oştii conducătorul oştirii procură mai întâi hrana 
ei şi apoi dă semnul pentru luptă, tot astfel şi ostaşii virtuții primesc merindea 
tainică a lor şi apoi purced la războiul cu cei de alt neam, având pe lisus, urmaşul 
lui Moise, de conducător în luptă. 


Vezi cum urmează cuvântul după rânduială ? Câtă vreme omul este mai slab din 
pricina relei tiranii ce-l asupreşte, nu respinge pe vrăjmaş prin puterea sa. Căci nici 
nu poate. Ci altul este cel ce luptă pentru cei slabi, lovind pe vrăjmaş cu lovituri ce 
se urmează una după alta. Dar odată ce s-a eliberat din robia celor ce-l stăpânesc şi 
s-a îndulcit de lemn şi s-a odihnit de oboseală la popasul de sub finici şi cunoaşte 


Cunoştinţa poate spori mereu în sufletul tău, bunătatea la fel, şi cu cât sporeşte mai mult în tine, 
cu atât se răspândesc şi pe seama altora. Apoi, bunurile spirituale nu rămân lângă tine 
neconsumate, ci le consumi îndată. Dar adeseori sunt şi bunuri spirituale care nu folosesc 
propriu-zis sufletului tău şi celui al altora şi nu sunt asimilate ca să sporească viața sufletului 
tău şi celui al altora, ci pentru a câştiga lauda de la oameni pentru ele. Toate cele ce nu sporesc 
viața adevărată a sufletului prin comuniunea cu Dumnezeu şi cu semenii, prin virtuţi, Sunt 
adunate dintr-o lăcomie spirituală păcătoasă şi deci vor fi roase împreună cu cel ce le-a adunat 
în viața viitoare. Ba ele îţi pricinuiesc roaderea fiinţei tale încă de aici, lipsindu-te de 
comuniunea adevărată. 


taina pietrei şi se împărtăşeşte de hrana cerească, nu mai este apărat de vrăjmaş 
printr-o altă mână. Ci, ca unul ce a ieşit din vârsta copilăriei şi a ajuns în floarea 
tinereţii, se prinde el însuşi în luptă cu cei potrivnici, având de conducător nu pe 
Moise, slujitorul lui Dumnezeu, ci pe însuşi Dumnezeu, Căruia îi slujea Moise. De 
fapt legea dată la început ca chip şi umbră a celor viitoare rămâne de nebiruit (de 
neînlăturat) în luptele adevărate *, dar conducător şi plinitor al legii este urmaşul 
lui Moise, vestit mai înainte, prin purtarea aceluiaşi nume, de cel care a urmat 
atunci lui Moise la conducere. 


Iar poporul, când vede mâinile legiuitorului ridicate, se face mai tare în luptă, decât 
vrăjmaşul, iar dacă le vede coborâte, este biruit. Ridicarea mâinilor lui Moise spre 
înălțime închipuieşte vederea înţelesurilor mai înalte ale legii, iar aplecarea lor 
către pământ înseamnă tâlcuirea mai umilă şi mai coborâtă a legii, după literă. 
Mâinile îngreuiate ale lui Moise le susţine preotul ajutat de unul din cei apropiați 
după neam (leş. 17, 9-12). Nici acest lucru nu este în afară de şirul înţelesurilor 
mai înalte. Fiindcă adevărata preoție unită cu cuvântul dumnezeiesc, ridică din nou 
spre înălțime puterile (energiile) legii căzute la pământ din cauza îngreuierii 
înţelegerii iudaice şi sprijineşte pe piatră legea căzută la pământ, ca înălţată în 
chipul mâinilor întinse, să-şi arate scopul ei celor ce văd. Căci într-adevăr, pentru 
cei ce pot să vadă se arată în lege foarte limpede taina crucii “. De aceea zice 
Evanghelia undeva că «Nu va trece din lege nici o iotă şi nici o cirtă» (Mt. 5, 18). 
Prin cele spuse despre Moise se arată două linii: una alăturată cu pământul şi una, 
ridicată în sus, prin care se desemnează chipul crucii *. Aceasta s-a văzut atunci şi 
la Moise, care trebuie înţeles în locul legii ce se face pricina biruinţei celor ce văd. 


“ Legea lui Moise se arată de neînlăturat sau de nebiruit, prin fapta lui Moise, care, când ridică 
mâinile, făcea poporul să biruiască asupra vrăjmaşilor. Faptul că mâinile lui, îngreunându-se 
uneori, trebuiau să fie ținute de doi inşi de lângă el, arată pe de o parte că legea lui nu biruieşte 
prin ea, ci prin cei ce-i rămân credincioşi, pe de alta, că totuşi biruinţa nu se poate obține decât 
prin lege şi anume prin ridicarea la înțelesurile ei mai înalte. Numai atunci luptătorul pentru 
virtute biruieşte asupra vrăjmaşilor celor nevăzuţi. 

* Mâinile ridicate ale lui Moise înseamnă deci înţelesul mai înalt al legii. Acest înţeles se referă 
la crucea Domnului. Spre acest scop vrea să ducă legea pe cei ce o împlinesc în duh. Înseşi 
mâinile întinse ale lui Moise arată acest scop, sau acest înţeles mai înalt al legii. Mâinile 
aplecate ale lui Moise, când cei ce împlinesc legea se obosesc, arată înţelegerea ei coborâtă. 
Atunci, cei ce o împlinesc astfel nu pot birui patimile potrivnice lor, căci nu văd înţelesul crucii 
în ea. Atunci arhiereul (preotul), ş unii din cei înţelegători ai legii, din popor, pun în văzul 
acestuia înțelesul mai înalt al ei. Legea căzută la pământ îşi descoperă iarăşi înţelesul ei ridicat, 
când e aşezată pe piatră, sau văzută în lumina lui Hristos. 

“ Mâinile ridicate ale lui Moise închipuie linia orizontală a crucii, iar trupul lui, linia verticală. 


Și iarăşi, cuvântul dumnezeiesc ne conduce înţelegerea spre cele şi mai înalte ale 
virtuţii prin urcuşul ce urmează. Căci cel ce s-a întărit prin mâncare şi şi-a arătat 
puterea în lupta cu cei potrivnici, făcându-se biruitor asupra lor, este călăuzit la 
negrăita cunoaştere a lui Dumnezeu. Prin aceasta, cuvântul dumnezeiesc ne învaţă 
cât de multe biruinţe trebuie să dobândim în această viaţă pentru ca să îndrăznim să 
ne apropiem cu înţelegerea de muntele cunoaşterii lui Dumnezeu şi să primim 
sunetul trâmbiţelor şi să intrăm în întunericul unde Se află Dumnezeu, ca să sape 
pe table poruncile dumnezeieşti; iar dacă acestea s-ar sfărâma prin vreo greşeală, să 
întindem iarăşi lui Dumnezeu tablele tăiate cu mâna, ca să se înscrie din nou de 
către degetul dumnezeiesc literele nimicite odată cu ele mai înainte. 


Dar mai bine este să înfățişăm înţelesul mai înalt al acestora în continuarea celor de 
mai înainte, potrivit înşiruirii istorice. 


Întâi cel ce priveşte pe Moise şi norul, care amândoi călăuzesc pe calea virtuţii, 
vede în Moise învăţăturile legii, iar în nor, pe Conducătorul în ale legii “. Apoi 
după ce şi-a curăţit cugetul trecând prin apă, omorând şi alungând de la sine tot ce 
este de alt neam, va gusta apa amară a Merrei, adică din viaţa hpsită de plăceri, ce 
pare la început amară şi neplăcută celor ce o gustă, dar se face dulce celor ce 
primesc lemnul (crucii) în simţurile lor. Pe urmă, desfătându-se de frumuseţea 
finirilor şi a izvoarelor evanghelice şi umplându-se de apă vie care ţâşneşte din 
piatră şi primind în sine plinea cea cerească, se îmbărbătează împotriva celor de alt 
neam, făcându-i-se întinderea mâinilor legiuitorului pricină a biruinţei, fapt care 
închipuie taina crucii. 


După toate acestea este călăuzit la vederea (contemplarea) firii celei mai presus de 
toate. Calea către o astfel de cunoaştere este curățirea nu numai a trupului, spălat 
prin oarecare stropiri, ci şi a oricărei pete a veşmintelor, spălate în apă. Aceasta 
înseamnă că cel ce vrea să se apropie de vederea (contemplarea) celor ce sunt 
trebuie să se curăţească de toate , ca cel ce le-a spălat pe amândouă, potrivit lor, de 
orice pată, să fie curat şi nepătat şi cu sufletul şi cu trupul. Aceasta, pentru a ne 
arăta curaţi Celui ce vede cele ascunse, dar şi pentru că bunul chip din afară dă pe 
faţă starea dinăuntru a sufletului. De aceea, înainte de urcare pe munte îşi spală, 


“ Norul, sau harul dumnezeiesc, conduce pe căile legii. 

“7 Prin contemplare, sau vederea sufletească, sau intuiţia «celor ce sunt» Sfântul Grigorie pare a 
înțelege aici nu vederea lui Dumnezeu, căci El e «Cel ce este cu adevărat», ci a făpturilor în 
înțelesurile lor nemateriale, în fundamentele lor înrădăcinate în Cel ce este cu adevărat. Dar 
întrucât prin ele, ca prin nişte medii transparente, se vede şi Cel ce este, Sfântul Grigorie nu 
vede o contrazicere între ceea ce spune aici şi între ceea ce spune câteva rânduri mai jos, unde 
vorbeşte de contemplarea lui Dumnezeu însuşi. 


potrivit poruncii dumnezeieşti, veşmintele, prin chipul veşmintelor arătându-se 
înfăţişarea vieţii cu bun chip. Desigur n-ar putea spune cineva că o pată văzută a 
veşmintelor e o piedică în suişul celor ce urcă spre Dumnezeu. Dar socotesc că este 
potrivit să se numească veşmânt înfăţişarea purtărilor din viaţa aceasta. 


Împlinindu-se aceasta şi lăsându-se departe de munte şi turmele de vite, se apropie 
de urcuşul spre înțelesurile cele înalte. Iar oprirea oricărui animal de a se arăta pe 
munte înseamnă, după înţelegerea noastră, ridicarea peste cunoştinţa ce ne vine 
prin simţuri, la contemplarea celor cunoscute cu mintea (celor inteligibile). Fiindcă 
este propriu firii celor necuvântătoare să se conducă numai după simţuri, fără 
cugetare. Pe ele le conduce văzul şi adeseori le împinge spre ceva auzul. Şi toate 
celelalte prin care cunosc simţurile au un loc mare în viaţa animalelor. Dar 
contemplarea lui Dumnezeu nu se săvârşeşte prin ceea ce se vede, nici prin ceea ce 
se aude şi nu este cuprinsă în vreun înţeles din cele obişnuite “5 Fiindcă nici ochiul 
nu L-a văzut, nici urechea nu L-a auzit, nici nu este ceva dintre cele ce se suie în 
mod obişnuit la inima omului (| Cor., 2, 9). Şi cel ce voieşte să se apropie de 
înţelegerea celor înalte trebuie să-şi curăţească mai înainte felul de viaţă de toată 
mişcarea simţuală şi animalică, să-şi spele cugetarea de orice părere născută din 
vreo obişnuinţă şi să se despartă de unirea obişnuită cu soția sa, adică cu simţirea 
care este soția firii noastre. Numai după ce s-a curăţit astfel, să îndrăznească să se 
apropie de munte. Căci cu adevărat munte înălțat pieptiş şi greu de urcat este 
cunoaşterea lui Dumnezeu (teologia). 

Și mulţimea poporului de abia ajunge la poalele ei. Iar dacă este vreun Moise, 
acela poate să se urce, primind în auz sunetul trâmbiţelor, despre care spune 
cuvântul istorisirii că se aud tot mai tare pe măsura urcării. lar trâmbiţa care loveşte 
auzul este predica despre firea dumnezeiască şi ea e puternică încă de la prima 
auzire, dar se întăreşte şi mai mult şi loveşte şi mai tare auzul celor ce au înaintat 
până la capăt. A trâmbiţat şi legea şi proorocii taina dumnezeiască a întrupării, dar 
primele sunete erau încă prea slabe, ca să poată fi auzite de urechea neascultătoare. 
De aceea, auzirea greoaie a ideilor nu a primit sunetul trâmbiţelor. Înaintând însă, 
cum spune cuvântul, trâmbiţele s-au făcut mai puternice, iar ultimele sunete 
produse de propovăduirea evanghelică au ajuns la auz. Căci Duhul suflă tot mai 
tare prin organe în cei următori şi făcea să răsune sunetul tot mai puternic. lar 
organele care răsunau de sunetul Duhului erau proorocii şi apostolii, al căror sunet, 
cum spune psalmistul, «a ieşit în tot pământul şi până la marginile lumii cuvintele 
lor» (Ps. 18, 5). 


% Aici vorbeşte Sfântul Grigorie de vederea sau contemplarea lui Dumnezeu. 


ar mulțimea nu poate să cuprindă glasul ce vine de sus, dar lui Moise i se îngăduie 
să cunoască prin el cele negrăite, şi apoi să înveţe şi pe popor poruncile pe care s-a 
învrednicit să le afle din învăţătura de sus. „Și acest lucru e unul din cele ce se 
practică şi în Biserică, pentru că nu toţi se pot îmbulzi la cunoaşterea tainelor, ci 
aleg dintre ei pe cel ce poate să înţeleagă cele dumnezeieşti şi lui îşi pleacă cu 
recunoştinţă urechea, socotindu-l vrednic de crezare în toate câte le vor auzi, ca 
pe unul ce a fost învăţat în cele dumnezeieşti. «Căci nu toţi sunt apostoli, zice, 
nici toţi prooroci» (1 Cor. 6, 29). Numai că acest lucru în multe biserici nu mai este 
acum păzit. Fiindcă mulţi care mai au nevoie de curățirea de cele făcute în viaţa lor 
trecută, unii din cei nespălați şi cu veşmântul vieţii pătat, împinşi de simţirea 
necuvântătoare, îndrăznesc să se apropie de urcuşul dumnezeiesc, din care pricină 
sunt îngropaţi în propriile lor cugetări. Căci părerile lor eretice sunt ca nişte pietre 
necioplite care doboară şi îngroapă pe propriul născocitor al relelor învățături. 


Dar ce înseamnă intrarea lui Moise în întuneric şi vederea lui Dumnezeu în acesta? 
Căci ceea ce istoriseşte acum pare oarecum contrar primei arătări a lui Dumnezeu. 
Căci atunci, Dumnezeu S-a arătat în lumină, iar acum, în întuneric. Dar nici acest 
lucru nu-l socotesc abătându-se din şirul celor tâlcuite de noi după înţelesul lor 
mai înalt. Căci cuvântul ne învaţă prin acestea că cunoaşterea dreptei credinţe se 
arată prima dată în lumină celor ce o primesc. Pentru că ceea ce se cugetă contrar 
dreptei credinţe e întuneric, iar alungarea întunericului se face prin împărtăşirea de 
lumină. Dar mintea înaintând şi, printr-o luare-aminte din ce în ce mai mare şi mai 
desăvârşită, ajungând la înţelegerea adevăratei cunoaşteri, cu cât se apropie mai 
mult de vedere (contemplare), cu atât vede mai mult că firea dumnezeiască este de 
nevăzut (de necontemplat, de neînțeles) ”. Părăsind deci tot ce se vede, nu numai 


“ La început i s-a arătat Dumnezeu lui Moise prin lumina din rug. De aceea se naşte întrebarea: 
Cum, acum după ce a înaintat atât de mult în virtute, Dumnezeu i Se arată în întuneric ? Sfântul 
Grigorie face deosebire între întunericul dinainte de cunoaşterea cea dintâi a lui Dumnezeu, sau 
de o cunoaştere peste tot a Lui, şi întunericul în care intră după înaintarea în lumina cunoaşterii 
Lui, arătată în rug şi în stâlpul de foc, ca în ceva superior ei. De aceea el şi foloseşte pentru 
întunericul de la început termenul de (beznă), iar pentru cel superior oricărei cunoașteri, 
termenul de (tenebre). Dacă primul întuneric era o credință greşită despre Dumnezeu sau 
necredinţă, sau lipsa unei conştiinţe a existenţei Lui - starea din care scoate pe om lumina 
dreptei credințe, sau a credinţei peste tot în El, sau a conştiinţei despre EI - întunericul de 
deasupra, sau de dincolo de această lumină, nu constă într-o lipsă a  cunoştinței sau a 
conştiinţei peste tot despre Dumnezeu, ci o înaintare în ea până dincolo de ea. Deci, într-un alt 
sens întunericul de deasupra luminii este o ridicare în lumini până dincolo de ea, o intensificare 
supremă a credinței celei drepte şi a conştiinţei despre Dumnezeu şi a cunoștinței Lui. De aceea, 
Sfântul Grigorie spune că acest întuneric e «strălucitor» sau e întuneric din prea multă lumină. 

Reluând ideea îmbinării paradoxale a întunericului şi a luminii în cunoaşterea lui Dumnezeu, în 
sensul că lui Dumnezeu nu I se potriveşte nici unul din cei doi termeni, fiind mai presus de ceea 


câte le cuprinde cu simţurile, ci şi pe cele câte socoteşte mintea că le vede (le 
înțelege), înaintează mereu spre cele dinăuntru până ce, străbătind prin multă 
străduinţă de a înţelege, la ceea ce este de nevăzut şi de neînțeles, acolo vede pe 
Dumnezeu. Căci în aceasta constă adevărata cunoaştere a Celui căutat: că a-L 
cunoaşte stă chiar în faptul de a nu-L cunoaşte “. Pentru că Cel căutat e mai presus 


ce exprimă ei Dioniisie Areopagitul va spune că Dumnezeu locuieşte în «întunericul 
supraluminos» şi explică aceasta în următorul fel: «Întunericul dumnezeiesc este lumina 
neapropiată în care se spune că locuieşte Dumnezeu (I Tim. 6, 16). Şi fiind nevăzut din cauza 
luminii covârșitoare, şi neapropiat, pentru abundența revărsării suprafiinţiale de lumină, în El 
ajunge oricine se învredniceşte să cunoască şi să vadă, prin faptul că nu-L vede, nici nu-L 
cunoaşte, ajungând în realitate în Cel mai presus de vedere şi de cunoaştere, cunoscând 
aceasta: că este dincolo de toate cele sensibile şi inteligibile (de toate cele cunoscute cu 
simţurile şi cu mintea)» (Epist. V către Dorotei; P.G., III, col. 1073 D). Cel ce se ridică în 
ambianța Lui are conştiinţa de supremă intensitate nu numai a faptului că Dumnezeu există, ci şi 
a felului cum există EI, sau o simţire covârşitoare a prezenţei Lui. Dar întrucit această conştiinţă 
a prezenţei Lui se uneşte cu conştiinţa că EI există şi e prezent într-un mod mai presus de putinţa 
noastră de cuprindere şi de definire ea se numeşte şi întuneric. Deci e o stare paradoxală: pe de 
o parte, e o vedere, o contemplare a lui Dumnezeu, pe de alta o înţelegere că El e mai presus de 
înțelegere. Când nu văd o persoană deloc sau nu ştiu de ea, sunt în întunericul neştiinţei despre 
ea, pur şi simplu; când o văd de la o distanţă sau am aflat despre ea prin altul, am intrat în 
lumina conştiinţei că ea există; dar pe măsură ce am înaintat în apropierea de ea, în intimitatea 
ei, îmi dau seama de complexitatea, de adâncimea ei indefinită, de necuprins. 

În cazul persoanei omeneşti însă ai ceva din ea ce se poate defini întrucâtva: trupul. În cazul lui 
Dumnezeu însă, lipsind trupul, prezenţa Lui nu e încăpută în ceva văzut concret, în ceva definit. 
Pe de o parte El nu este văzut în mod concret, pe de alta, El este trăit ca infinit. EI este cunoscut 
totuşi, sau este trăit: dar este cunoscut sau este trăit ca indefinit, în infinitatea Lui. EI este trăit 
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grade de intensitate. 
"Ey rovro Ţăp î ăAmYis tori etdnots rod (nrovutvov 'md Ev mobro mă idei, Ev zi 
i tdetv (P.G., 44, 377 A). Socrate spusese: «ştiu că nu ştiu nimic». Sfântul Grigorie nu 
afirmă că nu ştie nimic, ci că chiar în a nu şti se află o cunoaştere. Pentru el, a şti sau a 
cunoaşte are înţelesul de a defini ceva. Dumnezeu nu poate fi cunoscut în acest înțeles. Dar e 
cunoscut în înţelesul că nu poate fi definit. Cunoaşterea în înţelesul de definibil se referă numai 
la făpturile ce pot fi definite. Planul cunoştibilului, în acest înţeles, coincide cu planul 
definibilului, deci al mărginitului, sau al creatului. Dumnezeu e mai presus de cunoaştere în 
acest înțeles, dar în altfel ştim de EL; adică ştim de EI într-un mod superior cunoaşterii în 
înțelesul obişnuit, în înţelesul în care se aplică făpturilor. De altfel, nici făpturile nu le putem 
defini complet, ci numai în parte. De aceea, există un progres în cunoaşterea lor ca definire tot 
mai bogată, dar niciodată terminată. Din Dumnezeu însă nu putem defini nimic. De aceea nici 
nu putem înainta în acest fel de cunoaştere a Lui, ca să-L definim în mod exact tot mai mult. 
Nimic din ce spunem despre El nu are caracterul unei definiri exacte şi, cu cât înaintăm în 
cunoaşterea Lui adevărată, înaintăm în cunoaşterea că nu-L putem defini. Înaintarea în 
cunoaşterea Lui înseamnă înaintarea în necunoaşterea Lui în înțelesul de definire, sau în 


de orice cunoaştere, înconjurat din toate părțile de necuprinsul Lui, ca de întuneric. 
De aceea zice şi înțeleptul Ioan, ajuns în acest întuneric strălucitor, că «pe Dum- 
nezeu nimeni nu L-a văzut vreodată» (In, 1, 18). Căci cunoaşterea fiinţei 
dumnezeieşti rămâne neapropiată nu numai oamenilor, ci şi întregii firi gândite cu 
mintea (inteligibile) *. 


Când deci Moise ajunge mai tare în cunoaştere, mărturiseşte că vede pe Dumnezeu 
în întuneric, pentru că e propriu firii lui Dumnezeu să fie mai presus de orice 
cunoaştere şi înţelegere. «Căci a intrat, zice, Moise sub întuneric unde era 
Dumnezeu» (leş. 10, 21). 


Cine este Dumnezeu ? «Cel ce a pus întunericul ascunziş al Săw» (Ps. 17, 10) ”, 
cum zice David, în care s-au descoperit tainele cele negrăite. Şi ajungând Moise 
acolo, cele despre care fusese învăţat mai înainte prin întuneric ” i se fac iarăşi 
cunoscute prin întuneric *, pentru că, după cum socotesc, să se facă mai întemeiată 


cunoaşterea continuu progresată a neputinței de a-L defini, sau a infinităţii Lui mai presus de 
cunoaştere în sens de definire. Faptul că, după Sfântul Grigorie, există un progres în a cunoaşte 
că Dumnezeu e mai presus de cunoaştere este o dovadă că această cunoaştere a necunoaşterii, 
nu e una cu teologia negativă intelectuală, în care nu e nici un progres. 

*În acest întuneric strălucitor»: Este vorba de un paradox. Dumnezeu nu e acoperit de un 
întuneric, pur şi Simplu. Ci întunericul e strălucitor, adică el ne dă cunoştinţa sigură a lui 
Dumnezeu ca necuprins, ca neînțeles. Nu trăim un gol pur şi simplu, ci trăim necuprinderea lui 
Dumnezeu, realitatea Lui covârşitoare şi de aceea mai presus de orice înţelegere. Trăirea Lui nu 
e una cu trăirea oricărei lipse de existenţă, ci cu trăirea a ceva mai presus, mai mult, mai 
covârșitor decât existenţa pe care o cunoaştem. Dar întunericul de pe Sinai e şi o uitare a celor 
de jos, a celor ce se văd. 

EI e mai presus şi de puterea de cunoaştere a îngerilor, dar şi ei ştiu, chiar mai mult ca noi, că 
EI există. O ştiu nu numai prin deducție, căci nesiguranța acesteia n-ar face din cunoaşterea lui 
Dumnezeu, bazată pe ea, a îngerilor, o cunoaştere mai presus de cunoştinţa noastră despre cele 
obişnuite, ci, ceva mai prejos de ea. 


2. Aici, în acest loc din psalmi, întunericul în care se ascunde Dumnezeu e numit ox6T0$ şi nu 


VV6Q0S. Deci psalmistul sau traducerea Septuagintei nu mai ţine să folosească pentru 

întunericul în care ştia că era ascuns Dumnezeu pe Sinai un alt termen, decât cel pentru 

întunericul pur şi simplu. Dar, prin faptul că psalmistul ştie şi el că în acel întuneric e 

Dumnezeu, el dă acelui întuneric un alt înțeles decât celui care reprezintă un gol, pur şi simplu. 
” Led 3 - 

sa "A npoenebeddn d. roi 1 VOpov.Deci întunericul acela îi dă lui Moise nişte 


învățături despre Dumnezeu, ceea ce înseamnă că el nu era un gol, ci era încărcat de prezenţa 
lui Dumnezeu; ba mai mult, întunericul acela însuşi îl face cunoscut, în oarecare fel, pe 
Dumnezeu. 


4 ? 4 - ? 
 «I se fac cunoscute iarăşi prin întuneric» (mădey îubăozerat îvă 70 Yvâe0v). Aici s-ar 


putea să fie o greşeală introdusă în text. În loc de: duă 705 ŢvOpov, l-ar putea să fi fost: 


învăţătura despre acestea, fund mărturisite prin glasul dumnezeiesc. Căci cuvântul 
dumnezeiesc opreşte mai întâi să fie asemănat Dumnezeu cu ceva din cele 
cunoscute de oameni, dat fiind că orice înţeles care se iveşte în cugetarea sau 
socotinţa firii prin vreo imaginare care mărgineşte plăzmuieşte un idol despre 
Dumnezeu şi nu vesteşte pe Dumnezeu. lar în dreapta credinţă este o îndoită 
virtute: una care se ocupă cu Dumnezeu iar alta care se ocupa cu curăţia; căci şi 
curăția morală este o parte a dreptei credinţe. Dar mai întâi a fost învăţat cele ce 
trebuie cunoscute despre Dumnezeu. lar cunoaşterea constă în a nu primi cu privire 
la El nimic din cele ce se cunosc prin înţelegerea omenească. Apoi a învăţat 
celălalt fel al virtuţii, aflând prin ce fel de fapte se dobândeşte viaţa virtuoasă a 


După aceasta intră în cortul nefăcut de mână. Cine va urma celui care păşeşte pe 
calea virtuţii şi-şi ridică mintea atât de sus, celui care, urcând dintr-o culme în alta, 
prin urcuşul spre înălţimi, ajunge mereu mai înalt ca sine. Acesta părăseşte mai 
întâi poala muntelui, despărțindu-se de toţi cei care au slăbit în urcuş. Apoi 
primeşte în auz sunetul trâmbiţelor, fiind atras de el spre înălțimi. După aceasta 
pătrunde în adâncul nevăzut al cunoaşterii lui Dumnezeu. Dar nici aici nu rămâne, 


1 - ? 

dă rob AGŢov. Aceasta ar corespunde cu concluzia: «ca să se facă mai cunoscută 
învăţătura despre aceasta, fiind mărturisită prin glasul dumne-zeiesc». De fapt, glasul 
dumnezeiesc îl învaţă pe Moise tot acolo, în întuneric, prin porunca a doua a Decalogului, ca să 
spună oamenilor să nu cugete pe Dumnezeu asemănător cu vreo făptură oarecare. Căci 
Scriptura spune că acolo, în întuneric, «a grăit Domnul toate cuvintele acestea» (leş. 20, 1). Şi 
urmează cele zece porunci (vezi şi leş, 20, 19, 22). Aceasta iarăşi arată că întunericul nu făcea 
pe Dumnezeu nesimţit şi necunoscut de cel ajuns în El. Desigur, glasul nu se auzea cu urechea 
trupească şi cuvintele nu răsunau material. (Sau poate se auzeau şi cu urechea trupească şi 
răsunau şi material, pentru că se auzeau întâi în suflet într-un mod mai presus de auzul 
material). Dar Moise auzea sensul cuvintelor în conştiinţă şi simţea întipărindu-i-se în conştiinţă 
acest sens cu putere. Dar se poate că totuşi expresia aceasta să fie de la Sfântul Grigorie însuşi. 
În acest caz am avea să înţelegem că Moise a fost învăţat «prin întuneric», adică de către 
întuneric, sau prin mijlocirea lui, nu numai când, intrând în el, n-a auzit încă nimic, ci şi după 
aceea, când i s-au comunicat poruncile Decalogului. Sau poate că «întunericul», prin care a fost 
învăţat Moise mai înainte, să fie starea de nevedere a lui Dumnezeu, în care petrecea Moise 
înainte de a urca pe Sinai, în care a învăţat toate cele ce le-a făcut până a scos poporul din 
Egipt şi până a ajuns cu el la Muntele Sinai. Dar şi aceasta ar arăta că în întunericul de pe 
Sinod, Moise a continuat să fie învăţat de Dumnezeu, ba a fost învăţat acolo chiar lucruri mai 
înalte. 

55 Învățăturile ce se dau lui Moise în întunericul de pe Sinai, prin cele zece porunci, unele se 
referă la Dumnezeu, iar altele la viaţa virtuoasă. Esenţa învăţăturii despre Dumnezeu coincide 
cu experienţa că Dumnezeu, aflându-se în întuneric, nu poate fi prins în nici o imagine, în nici o 
asemănare, că e indefinibil, ca Cel infinit. 


ci trece la cortul nefăcut de mână. Şi abia aici ajunge la capăt cel ce suie prin astfel 
de urcuşuri * Se 


Dar mi se pare că şi în alt mod trâmbiţa cerească se face învăţătoare celui ce urcă la 
cortul nefăcut de mână. Şi anume armonia minunilor cereşti vesteşte înţelepciunea 
ce se arată în făpturi şi povesteşte marea slavă a lui Dumnezeu din cele ce se văd, 
după cum s-a spus : «Cerurile spun slava lui Dumnezeu» (Ps. 18, 2). lar aceasta se 
face trâmbiţa prin sunetul ei limpede şi răsunător, cum zice unul din prooroci: 
«<Trâmbiţat-a Dumnezeu din înălțimi». lar cel curățit şi cu auzul inimii ascuţit, 
primind acest sunet, adică cunoştinţa puterii lui Dumnezeu, născută din 
contemplarea făpturilor, pătrunde cu înţelepciunea acolo unde este Dumnezeu ”. 


5 Că întunericul în care intră Moise nu e un gol lipsit de orice realitate şi de orice sens, de orice 
trăire a lui Dumnezeu, o dovedeşte nu numai faptul că, înaintând în el, «aude» învăţătura 
poruncilor, ci faptul că, înaintând şi mai departe, «vede» cortul nefăcut de mână. De abia acum 
a ajuns la «capătul» urcuşului, capăt nu în sensul unei opriri, al unui hotar, ci în sensul că de 
acum înaintează veşnic în cort, care e propriu-zis Dumnezeu, în Care sunt adunate sau 
înrădăcinate toate. Dar faptul că e văzut şi cortul acesta în întuneric înseamnă că şi el este plin 
de taină, că bogăţia lui de înţelesuri este şi ea indefinită şi că deci şi în el se poate urca la 
nesfârşit. El e «capătul», la care se poate urca mintea numai pentru că în el e totul şi dincolo de 
el nu mai e nimic, pentru că el cuprinde în infinitatea lui dumnezeiască toate. Poate că aceasta 
stă la baza faptului că în trecut bisericile ortodoxe aveau ferestre mici şi luminările pâlpâiau 
într-un Semi-întuneric. Moise nu urcă veşnic în acest cort de pe Sinai, numai pentru că trebuie să 
vină la popor şi Să-i spună ce-a «auzit» şi ce-a «văzut», cum iese preotul uneori din altar. Dar 
cele patruzeci de zile, cât a petrecut În acest cort, pe Sinai, pot să reprezinte veşnicia înaintării 
în el a celui ce s-a desăvârşit prin toate virtuțile, cuprinse în cele patru virtuţi generale înzecite, 
sau duse la nesfârşit. «Vederea» cortului este iarăşi o vedere mai presus de vederea cu simţul 
trupesc. Deci se întipăreşte în minte, printr-o coborlre la putinţa ei de a primi o astfel de 
întipărire, înțelesurile cele cuprinse în cort. lar din minte ele se convertesc în imagini pentru 
simțul văzului trupesc. 

“ Pare să avem aici o tâlcuire interesantă a textului din Ps. 18, 2. De obicei se socoteşte că 
cerurile şi tăria care vestesc slava lui Dumnezeu sunt stelele de pe cer. Dar aici se pare că 
Sfântul Grigorie vede în cerurile ce vestesc slava lui Dumnezeu armonia cu care este alcătuit 
cortul ceresc, la care Moise urcă. Deci însuşi acest cort se face trâmbiţă tainică sau «glasul» lui 
Dumnezeu; iar slava vestită de acest glas e cea arătată în făpturi. Cu alte cuvinte, Moise vede în 


, ă 
cortul din cer ordinea rațiunilor contemplate în făpturi (Ey rois 0594). S-ar părea însă că 
ceea ce se spune mai jos despre «cunoştinţa puterii lui Dumnezeu, născută din contemplarea 
celor ce sunt» contrazice tâlcuirea de mai sus. Însă s-ar putea ca această «contemplare» a celor 
ce sunt Să nu fie o contemplare simplă a făpturilor în aspectul lor văzut, ci a rațiunilor lor 
existențe în Dumnezeu. În acest caz nu se opune nimic ca aceste raţiuni să se vadă ca fiind 
înrădăcinate în cortul de sus, deşi ele se arată şi în făpturi. Arătarea lor în făpturi e o trâmbiţă 
răsunătoare ce vesteşte slava lui Dumnezeu din făpturi. Dar prin faptul că aceste rațiuni sunt 
înrădăcinate în cortul cel sfânt sau în Dumnezeu, Moise poate urca de la contemplarea lor în 


Iar acest loc e numit de Sfânta Scriptură întuneric, ceea ce se tâlcuieşte, precum s-a 
spus, că necunoscutul şi nevăzutul, în care intrând Moise vede acel cort nefăcut de 
mână, pe care îl arată celor de jos prin asemănarea materială. 


Dar ce este cortul acela nefăcut de mână, arătat lui Moise pe munte, la care 1 se 
porunceşte să ia aminte ca la un arhetip (ca la primul model), ca prin alcătuirea 
făcută de mână să arate minunea nefăcută de mână ? «Vezi să faci, zice, toate după 
chipul arătat ție pe munte» (leş. 25, 4). Stâlpii (să fie) auriți, împlântați pe temelii 
de argint şi având de asemenea căpătâie de argint, iar deasupra alţi stâlpi, ale căror 
temelii şi căpătâie să fie de aramă, iar trupul lor argintat. Toţi aceştia să fie făcuți 
din lemn ce nu putrezeşte, iar în jurul lor, la vedere, să se reverse strălucirea 
acestor materii. Şi de asemenea un chivot poleit în aur curat, iar lemnul lui 
îmbrăcat în aur să fie şi el lemn care să nu putrezească. Pe lângă acestea să mai fie 
un sfeşnic având un singur fus ca temelie, care să se împartă la vârf în şapte brațe, 
având tot atâtea cercuri (scafe) pe ramuri. Materialul sfeşnicului să fie de aur fără 
vreun gol, sau de lemn, înăuntru. Pe lângă acestea, un Jertfelnic şi un acoperământ 
al împăcării şi aşa numiții heruvimi care să umbrească cu aripile lor chivotul. 
Aceştia să fie de aur nu numai la suprafaţă, pentru a înfățişa vederii o culoare 
frumoasă, ci în întregime de aur, până în miezul lor. Apoi, pe lângă acestea, diferite 
perdele din pânză ţesute cu meşteşug, având în țesătura lor împletite felurite flori. 
Prin ele cortul se împarte în două: una văzută, în care pot păşi unii dintre slujitori, 
şi altă parte care nu se vede şi în care nu se poate intra. Partea dinainte să se 
numească Sfânta, iar cea ascunsă, Sfânta Sfintelor. Pe lângă acestea să mai fie vase 
de spălat şi vetre de foc. Şi împrejmuirea de afară a curților să fie alcătuită din 
pânze de păr şi din piei vopsite în roşu; şi toate câte sunt arătate în Scriptură. 


Ce rațiune ar putea înţelege în amănunte cele spuse ? Şi ce lucruri nefăcute de 
mână pot închipui acestea ? Şi ce folos aduce celor ce privesc închipuirea în 
materie a celor văzute acolo de Moise? Dar eu socotesc că e bine să lăsăm tâlcuirea 
înţelesului acestora, acelora care au puterea să cerceteze prin Duhul adâncurile lui 
Dumnezeu (1 Cor. 2, 10), dacă e cineva de felul acesta ca să poată «grăi taine în 
Duhul» (| Cor. 14, 2), cum zice apostolul. 


Ceea ce spunem noi pe temeiul presupunerilor noastre despre acest înţeles lăsăm la 
judecata cititorilor, să primească sau să respingă, după cum va socoti cugetarea 
celui obişnuit să judece. 


făpturi, la sânul lor dumnezeiesc, sau la cortul ceresc; sau că, chiar în arătarea lor în făpturi, 
ele se cuprind în sânul dumnezeiesc, ca într-un cort atotcuprinzător. 


Zicem, deci, după ce Pavel a dezvăluit în parte taina (Evr. 9, 11), luând ca temei 
scurta lui tâlcuire, că lui Moise i s-a descoperit mai înainte ca printr-un chip, taina 
despre cortul care cuprinde totul. Cortul acesta este Hristos, puterea şi înţelep- 
ciunea lui Dumnezeu, Care, nefiind făcut de mână după firea Lui, primeşte să se 
plăsmuiască atunci când e de trebuinţă să fixeze acest cort între (în) noi. Astfel, în 
oarecare fel, acelaşi cort este şi nefăcut şi făcut, în primă calitate existând de mai 


înainte ca necreat, iar în a doua primind această alcătuire văzută, făcându-se creat 
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* Cortul pe care-l vede Moise în întunericul de pe Sinai cuprinde totul. Dar ca cuprinzător al 
tuturor celor create şi al raţiunilor lor dumnezeieşti, El este Cuvântul lui Dumnezeu, Care, fiind 
cortul nefăcut de mână, cuprinde raţiunile tuturor, dar pe urmă, făcându-Se şi om, cuprinde şi în 
alt mod cele create pe baza raţiunilor aflate în EI din veci. EI este puterea şi înțelepciunea lut 
Dumnezeu, pentru că poate crea, cuprinde, susţine, conduce cu o minunată rânduială şi adună 
în Sine toate, pentru că puterea şi înţelepciunea ce se vede în toate Îl are pe EI ca subiect, sau 
pentru că El Însuşi Se arată pentru cei ce văd cu adevărat în această putere şi înţelepciune ce le- 
a creat, le cuprinde şi le conduce spre Sine pe toate. EI este astfel ipostasul ultim al tuturor, este 
ipostasul prin fire al celor dumnezeieşti şi ipostasul prin întrupare al celor create. El Se poate 
face şi cort făcut, sau omenesc, pentru că e Modelul omului, pentru că omul e şi el un cort, sau 
un subiect care cuprinde toate cele create în ideile lor, care e făcut să aibă şi pe Dumnezeu 
Cuvântul în sine, fiind întărit prin EL în capacitatea de a cuprinde toate. Întrupându-Se ca om 
Cuvântul lui Dumnezeu însuşi S-a fixat în calitate de cort între noi, sau în firea noastră 
omenească, cuprinzând din însuşi interiorul omenesc toate şi în acelaşi timp întărind în 
omenescul nostru la maximum capacitatea de a cuprinde toate. Apoi, prin unirea Sa cu noi, ne 
face pe fiecare împreună-cuprinzător cu EI al tuturor. El cuprinde prin noi toate într-un mod 
omenesc şi noi cuprindem prin El toate, într-un mod dumnezeiesc. El Se face din Biserica ce le 
cuprinde într-un anumit fel pe toate încă înainte de întrupare, prin întrupare, Biserica ce le 
strânge şi mai mult în Sine, într-un mod în parte văzut, împăcându-le prin sângele crucii Lui 
(Col. 1, 15-20). S-a făcut Biserică şi, în acelaşi timp, Arhiereul ei, adunându-le şi ca om pe toate 
în Sine ca într-o încăpere, dar în aceeaşi calitate şi ca subiect mijlocitor la Tatăl, ca să le ofere 
împreună cu Sine SieŞi ca Dumnezeu şi lui Dumnezeu Tatăl însuşi, dându-le putere să se aducă 
şi ele împreună cu EI, ca jertfă lui Dumnezeu. lar omul, fiind chemat să fie şi el cort în cortul 
dumnezeiesc, iar Cuvântul dumnezeiesc, cort deplin înfăptuit în cortul omenesc, sau un singur 
cort în corturile omeneşti, omul e chemat să fie şi el Biserică, sau în Biserică, adică să le 
cuprindă pe toate împreună cu ceilalți semeni şi să fie cuprins de toți, dar în acelaşi timp să fie 
preot al lor. Separarea lui de ceilalți şi nepăsarea de ei e o stare nefirească ce-i slăbeşte firea, 
fiind în acelaşi timp o ieşire din Dumnezeu Cuvântul, sau din Cel ce este, Care le cuprinde pe 
toate, iar ca om Se roagă şi mijloceşte pentru toate. Cuprins în Hristos, cortul atotcuprinzător se 
realizează prin aceasta şi el mai deplin în calitate de cort ce le cuprinde pe toate împreună cu 
toți, în forma ontologic-dialogică, şi ca atare el este, asemenea lui Hristos, nu numai cort, ci şi 
preot al cortului său şi, împreună cu alții, chemat să se roage şi să mijlocească pentru toţi, fiind 
legat prin cuvânt în mod activ şi conştient cu Dumnezeu-Cuvântul şi cu semenii săi şi, prin 
Dumnezeu-Cuvântul făcut om, referindu-se la Dumnezeu- Tatăl. Omul tinde să le cuprindă pe 
toate ca rațiuni şi ca cuvinte ale Cuvântului dumnezeiesc, dar şi ca cuvinte ale Cuvântului 
dumnezeiesc devenit om şi ale celorlalți oameni, deci împreună cu EI şi cu ei într-un acord şi 


Celor ce primesc întocmai taina credinţei noastre nu li se va părea poate neclar 
ceea ce spunem. Căci Unul este în toate, Care era şi mai înainte de veacuri, dar 
Care S-a şi născut în cele de pe urmă dintre veacuri, fără să aibă nevoie să Se nască 
în timp *. Căci cum ar avea nevoie de naştere în timp Cel ce există dinainte de 
timpuri şi de veacuri ? Dar a primit, pentru noi, care prin hpsă de voinţă ne-am 
stricat fiinţa, să Se facă ca noi, ca să aducă iarăşi la fiinţă (la existenţă) ceea ce 
ajunsese în afara fiinţei (existenţei). Acesta este Dumnezeu, Unul născut, Care 
cuprinzând în Sine totul, Şi-a fixat între (în) noi cortul Său. 


lar dacă este numit «cort» Binele cel atât de mare, să nu se tulbure deloc lubitorul 
de Hristos, gândind că s-a micşorat mărirea firii dumnezeieşti în înţelesul aflat în 
acest cuvânt. Pentru că nici o alta dintre numiri nu poate cuprinde înţelesul acelei 
firi, ci toate rămân la fel de departe de înţelesul ei deplin, atât cele ce sunt socotite 
ca cuprinzând înţelesuri mici, cât şi cele prin care se face cunoscut ceva mare. Ci, 


într-o bucurie comună pentru această îmbogăţire prin El şi prin împreună-lucrare dialogică a 
tuturor între ei şi cu El. Căci toate cuviinţele care-i vin lui prin raţiunile lucrurilor şi nu numai 
lui, ci tuturor împreună, şi în acelaşi timp, prin comunicarea mai directă a revelaţiei mai presus 
de creaţie, sunt un apel adresat omului ca să răspundă Cuvântului dumnezeiesc şi lui 
Dumnezeu- Tatăl pentru toate căte i s-au dat, iar prin aceasta, să fie şi el preot al tuturor. 

* Cuvântul lui Dumnezeu, născut dinainte de veci din Tatăl, Se naşte în timp ca om, dar nu 
dintr-o necesitate internă, ci din iubirea benevolă, deci în deplină libertate faţă de oameni. 
Numai dacă se raportă în libertate faţă de oameni, poate să-i facă şi pe ei să se raporte în 
libertate faţă de EI şi între ei. Numai chemarea dă răspunsului caracter liber. Dar la om, 
chemarea venind de la Dumnezeu, impune în acelaşi timp obligaţia răspunsului. În răspunsul la 
chemare este o unire paradoxală între libertate şi obligaţie nu numai morală, ci şi ontologică. 
Fie chiar negativ, răspunsul se dovedeşte o necesitate. Forma negativă e şi o dovadă a unirii 
libertăţii şi necesităţii In răspunsul omului. 

% «Ne-am stricat ființa» sau am corupt-o, nu înseamnă numai decât o nimicire totală a fiinţei. 
Deci, spunând Sfântul Grigorie: «Să aducă iarăşi la fiinţă ceea ce ajunsese în afară de fiinţă 
poate să se înțeleagă: să aducă iarăşi la Cel ce este, sau în Cel ce este (în cortul Lui), firea 
noastră care ieşise din Cel ce este, sau ieşise dintr-o adevărată existenţă, dar rămăsese totuşi 
într-o existenţă chinuită, slăbită la maximum, într-o existență mincinoasă, amăgitoare, de 
coşmar. Dar se poate înţelege prin aceasta şi o aducere la existenţa proprie a făpturilor, după ce 
ieşiseră din starea de existenţă proprie a lor, pe care acestea nu o pot avea decât în legătură cu 
Cel ce este cu adevărat. Făptura, căzând din comunicarea firească cu Dumnezeu, ca izvor al 
vieţii, a căzut într-o existenţă atât de slăbită, că ea se poate numi mai mult existență părută, 
amăgire, fără ca aceasta să însemne o totală ne-existenţă. Dar ce existenţă este aceea în care 
omul nu mai ştie decât de ceea ce se schimbă continuu din sine şi nu şi de ceea ce rămâne mereu 
şi veşnic şi care-i dă sentimentul unei consistenţe, sentimentul dimensiunii unui adânc al său 
împlântat în Cel ce este până în abisul fără fund ? Pentru noua ancorare a fiinţei noastre în 
acest sine a venit Fiul lui Dumnezeu, ancorând întâi în Sine firea omenească pe care a asumat-o, 
apoi, prin comuniunea cu El, pe toți cei ce primesc această comuniune. 


ca toate celelalte, fiecare numire, după înţelesul ei, poate fi folosită în chip bine 
credincios spre arătarea puterii dumnezeieşti, ca doctor, păstor, apărător, înger, 
pâine, vie, cale, uşă, casă, apă, piatră, izvor şi toate celelalte ce se pot folosi într-un 
înţeles vrednic de Dumnezeu. Dar puterea cuprinzătoare a făpturilor, în care 
locuieşte toată plinătatea dumnezeirii, cortul de obşte al tuturor, care cuprinde în el 
toate, se numeşte cort în înţelesul cel mai propriu. Însă e de trebuinţă ca să se 
potrivească cu numele şi vederea lui, în care fiecare dintre cele văzute ne ridică la 
contemplarea vreunui înţeles vrednic de Dumnezeu. 


Deoarece marele apostol înţelege prin catapeteasma cortului de jos trupul, iar 
aceasta socotesc că o face din pricina felurimii lui, pentru că trupul îşi are firea 
alcătuită din cele patru stihii, (iar această tâlcuire o dă pentru că el însuşi fusese 
condus poate la vederea cortului în cele nepătrunse mai presus de ceruri, odată ce 1 
s-au descoperit tainele Raiului prin Duhul), bine ar fi ca, ţinând seama de tâlcuirea 
făcută de el unei părți, să potrivim toată înţelegerea cortului tâlcuirii date de el 
acestei părți. Deci vom face chiar prin cuvintele apostolului lămurirea celor 
închipuite în cort. Căci zice undeva despre Unul Născut, pe care-L înţelegem prin 
cort, că «întru El au fost făcute toate cele văzute şi cele nevăzute, fie Scaunele, fie 
Stăpâniile, fie începătoriile, fie Domniile, fie Puterile» (cf. Col. 1, 16). 


Aşadar stâlpi înălțați, strălucitori de poleiala argintie şi aurie, şi verigile şi 
heruvimii care acopereau cu aripile lor chivotul şi toate celelalte câte le înfăţişează 
descrierea alcătuirii cortului, sunt pentru cel ce priveşte spre cele de sus, Puterile 
mai presus de lume, contemplate în cort, care din voia dumnezeiască, susțin toate. 
Ele sunt adevăratele noastre susținătoare, trimise să slujească celor ce vor primi 
mântuirea, care asemenea unor verigi prind sufletele noastre ale celor mântuiți, ri- 
dicând pe cei ce zac la pământ spre înălțimile virtuţii. lar când Scriptura vorbeşte 
despre heruvimi ce acopereau cu aripile lor tainele ascunse în chivotul legii, 
întăreşte înţelesul arătat de noi prin cort. Căci noi am învăţat că acesta este numele 
Puterilor ce se contemplă în jurul firii dumnezeieşti, pe care le-au văzut Isaia şi 
lezechiel. 


Iar chivotul legământului, acoperit cu aripile lor, să nu ni se pară străin auzului %. 
Căci la Isaia se poate afla aceeaşi numire dată aripilor, ca chip de către prooroc. 


“ În chivot se aflau acoperite legea lui Moise, care reprezenta pe Cuvântul lui Dumnezeu, 
nedescoperit încă în mod direct, toiagul înflorit al lui Aaron, sau firea noastră din nou refăcută, 
care se va arăta după descoperirea directă a Cuvântului lui Dumnezeu, şi năstrapă cu mană, 
care însemna trupul lui Hristos ce ni se va împărtăşi după întruparea Lui. Acestea închipuiau 
cele ascunse şi necuprinse ale lui Dumnezeu, sau mai bine zis ale planului lui Dumnezeu cu 


Ceea ce se spune despre chivot mie mi se pare că are aceiaşi înţeles cu ceea ce se 
spune de către proorocii aceia. Aceasta mi se pare că înseamnă necuprinsul 
(neînţelesul) contemplat al celor ascunse şi negrăite. lar auzind despre braţele 
sfeşnicului ce se înalță ca nişte ramuri dintr-o singură tulpină, pentru ca lumina să 
se reverse îmbelşugat şi darnic din toate părţile, nu vei greşi de te vei gândi la 
razele de multe feluri ale Duhului, care împodobesc acest cort, cum spune Isaia, 
împărțind în şapte iluminările Duhului (Is. 7, 1). 


lar acoperământul împăcării socotesc că nu mai are nevoie de vreo tâlcuire, odată 
ce apostolul i-a dezvelit înţelesul când a spus: «Cel pe care Dumnezeu l-a pus 
împăcare pentru sufletele noastre». lar când aud de jertfelnic şi de altarul tămânerii, 
înţeleg închinarea adusă neîncetat în acest cort de către cele cereşti. Fiindcă nu 
numai limba celor de pe pământ şi a celor de deasupra pământului %, ci şi a celor 
cereşti se zice că înalță cântare de laudă începătorului a toate. Aceasta este Jertfa 
plăcută lui Dumnezeu, roada buzelor, cum zice apostolul (Evr 13, 15) şi bună 
mireasmă a rugăciunii. 


lar dacă în cort sunt văzute şi piei vopsite în roşu şi ţesături din păr, nici prin 
acestea nu se întrerupe firul contemplației (tâlcuirii duhovniceşti). Căci ochiul 
proorocesc ajuns la vederea celor dumnezeieşti a văzut de mai înainte patima 
mântuitoare, închipuită prin fiecare din cele spuse: prin pielea roşie, sângele, iar 
prin păr, moartea. Fiindcă părul în trupul omului este fără simțire, de aceea e chipul 
Morţii. 


Deci când proorocul Moise vede cortul de sus, acestea le vede. Iar când cineva 
gândeşte la cortul de jos (fiindcă adeseori acesta sau Biserica e numită de Pavel, 
Hristos)”, bine este să înţeleagă prin stâlpii Bisericii pe slujitorii tainei dumne- 
zeieşti. Căci aşa îi numeşte Scriptura pe apostoli, pe învăţători şi pe prooroci. 
Pentru că nu numai Petru şi loan şi lacov sunt stâlpi ai Bisericii, nici numai loan 
Botezătorul nu a fost sfeşnic aprins, ci toți cei pe care se sprijină Biserica şi cei 
care prin faptele lor s-au făcut luminători, încât se zic stâlpi şi sfeşnice ale 
Bisericii. «Voi sunteţi lumina lumi (Mt. 5, 14), zice Domnul către apostoli. Şi 


lumea, pe care nici heruvimii nu le cunoşteau încă, deşi străjuiau deasupra locului unde erau 
ascunse, sau în jurul lui Dumnezeu. 

s «Cele de deasupra pământului» pot să fie stelele, sau pot să fie cei plecaţi de pe pământ în 
dreapta credinţă, de care se deosebesc îngerii, ca «cei cereşti». 

* Cortul de sus e Cuvântul dumnezeiesc, sau Dumnezeu neîntrupat. lar cortul de jos, sau 
Biserica, poate fi numită şi ea Hristos, sau Dumnezeu- Cuvântul cel întrupat şi prelungit în trupul 
Său tainic. 


iarăşi dumnezeiescul Pavel le porunceşte altora să fie stâlpi, zicând: «Fiţi tari şi 
neclintiți» (1 Cor. 15, 58). Şi pe Timotei l-a clădit ca stâlp bun, făcându-l şi pe el, 
cum spune cu glasul său, stâlp şi întărire a adevărului Bisericii (1 Tim. 3, 15). 


În acest cort se vede săvârşindu-se neîncetat, dimineaţa şi seara, jertfă de laudă şi 
tămâierea rugăciunii. Aceasta ne-o dă să înţelegem marele David, când îndreptează 
spre Dumnezeu rugăciunea ca o tămâie întru miros de bună mireasmă şi săvârşeşte 
jertfa prin ridicarea mâinilor (Ps. 140, 2). 


Iar auzind cineva de spălătoare, să înţeleagă pe cei ce prin apa tainică se curăţesc 
de întinăciunea păcatelor. Spălător a fost loan cel ce spală în Iordan prin botezul 
pocăinţei. Spălător a fost Petru, făcând trei mii de suflete să coboare deodată în 
apă. Spălător al lui Candachie a fost Filip (Fapte 8, 27, 38) şi în sfârşit toţi cei ce, 
făcându-se părtaşi de darul Duhului, fac harul lucrător. 


Iar curțile care, legate între ele, împrejmuiesc cortul, de le va înţelege cineva ca 
paşnica unire în cuget a celor ce cred, nu se va abate de la ceea ce se cuvine. Căci 
aşa le tâlcuieşte David când zice: «Cel ce aşezi ca hotare ale Tale pacea». Prin 
piele vopsită în roşu şi prin ţesăturile din păr, cu care este împodobit cortul, se 
poate înţelege în chip potrivit fie omorârea trupului păcatului, al cărei chip este 
pielea vopsită în roşu, fie vieţuirea aspră prin înfrânare, cu care se înfrumuseţează 
în mod deosebit cortul Bisericii. Pentru că pielea ce nu are în sine puterea de viaţă 
prin fire se face înflorită prin vopsirea în roşu, ceea ce înseamnă că harul Duhului 
Sfânt, care înfloreşte în oameni, nu vine decât în cei ce s-au omorât păcatelor. lar 
dacă prin culoarea în roşu se socoteşte că Scriptura închipuieşte şi neprihănirea 
ruşinoasă, mă învoiesc cu cel ce judecă astfel. Iar împletitura din păr, care face 
pânza aspră şi înţepătoare la pipăit, închipuieşte înfrânarea aspră, ce nimiceşte 
patimile cu care ne-am obişnuit. lar acestea toate arată prin ele viaţa în feciorie, 
care asupreşte trupul celor ce viețuiesc astfel. 


Iar partea dinăuntru, numită Sfânta Sfintelor, în care nu pot intra cei mulţi, socotim 
că nu se abate nici ea din înşiruirea celor tâlcuite. Căci e ceva cu adevărat sfânt şi 
de necuprins adevărul celor ce sunt, şi Sfânta Sfintelor, în al căror lăuntru 
nepătruns şi negrăit e întemeiat cortul tainelor %. Acest adevăr trebuie să rămână 
neiscodit în înţelesul lui mai presus de înţelegere. 


s 59. «Adevărul de necuprins al celor ce sunt , în care e întemeiat cortul tainelor», pare să 
însemneze aici Dumnezeu însuşi, deşi alteori Acesta e numit de Sfântul Grigorie: Cel ce este de 
sine subzistent, numele de (cele ce sunt) fiind dat făpturilor. Dar această folosire labilă a 
termenului «cele ce sunt» , poate să se datorească faptului că Sfântul Grigorie, înțelegând prin 
«cele ce sunt» nu atât aspectul material al făpturilor, ci raţiunile lor din Dumnezeu, numele 


Acestea şi alte asemenea lor învâțându-le prin vederea cortului, ochiul curățit al 
sufletului lui Moise, şi înălțat fiind prin astfel de vederi, urcă iarăşi spre vârful altor 
înțelesuri, primind învăţătura despre veşmintele preoţeşti 45. Între acestea este haina 
de dedesubt şi cea de deasupra şi engolpionul strălucitor prin lucirile feluritelor 
pietre prețioase şl mitra de pe cap şi tăbliţa de pe ea, şorţul de in, rodule, clopoței, 
iar deasupra tuturor, judecata şi arătarea, şi adevărul contemplat în amândouă şi, 
legate de acestea pe o parte şi pe alta, pietrele de pe umeri ce aveau săpate în ele 
numele patriarhilor. Mulțimea şi numirile veşmintelor ne face să vedem în fiecare 
un înţeles mai înalt. Căci cărei haine a trupului i se poate da numele de arătare, sau 
de judecată, sau de adevăr ? E limpede din acestea că prin cele descrise nu se 
înfăţişează îmbrăcămintea materială, ci o podoabă a sufletului, ţesută din purtănile 
virtuoase. De haina până la călcâie, de culoare albastră, zic unu din cei ce au tâlcult 
acest cuvânt înaintea noastră, că această culoare închipuieşte aerul. Eu însă nu pot 
să spun cât de mult se înrudeşte culoarea aceasta cu culoarea aerului. Totuşi, nu 
resping, această tâlcuire. Căci tâlcuirea se potriveşte cu înţelesul virtuţii, pentru că 


aceasta voieşte ca cel ce are de gând să se sfințească lui Dumnezeu şi să-şi aducă 


trupul său ca o victimă neomorâtă, într-o jertfă vie şi într-o slujire cuvântătoare “, 


acesta al lor poate fi folosit şi pentru cele ce sunt ale lui Dumnezeu, sau pentru Dumnezeu 
Însuşi. În felul acesta, în ele poate fi întemeiat, sau îşi poate avea sediul cortul tainelor, sau 
cortul rațiunilor dumnezeieşti ale creaturilor şi ale Bisericii. Aceste rațiuni sunt taine, pentru că 
conţinutul lor nu poate fi cunoscut niciodată până la capăt de către noi. 
“5 La vederea veșmintelor preoțeşti sau la înțelesurile lor ajunge Moise, urcând şi mai sus. 
Aceasta arată din nou că întunericul în care a intrat nu e un gol uniform, ci în el se desluşesc 
înțelesuri tot mai înalte, care solicită mai departe alte şi alte înaintări în urcuş. 
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sfinți lui Dumnezeu, sau a se face Jertfă lui Dumnezeu este unul şi acelaşi lucru. Căci numai 
egoismul, ca opus Jertfirii de sine, face pe om nesfânt, sau necurat. Trupul e ca o victimă 
înjunghiată în această Jertfă, ca o victimă sfinţită, dar e victimă neomorâtă, care rămâne într-o 
stare de Jertfă benevolă şi într-o slujire cuvântătoare adusă lui Dumnezeu. Căci în această 
Jertfire are loc un dialog între Dumnezeu şi om, în care Dumnezeu îi cere omului să se 
sfințească, dăruindu-I-se Lui, iar omul răspunde. Astfel omul rămâne în această stare de jertfă 
organul unei grăiri de laudă lui Dumnezeu, al unui răspuns prim care dă glas mulțumirii aduse 
lui Dumnezeu cu cuvântul sau cu lucrul. Omul, ca fiinţă cuvântătoare, e singurul care poate 
exprima Slujirea şi închinarea adusă lui Dumnezeu printr-un răspuns conştient, manifestat în 
cuvinte şi fapte. În aceasta se arată că e partener al dialogului cu Dumnezeu, dar partenerul 
care recunoaşte că depinde de Dumnezeu şi că Îi este dator cu recunoştinţă, cu laude şi cu 
supunere, ba şi cu cerere pentru cele ce îi aduc de la Dumnezeu o sporire şi o înălţare a vieții. 
Omul se aduce astfel jertfă grăind, sau răspunzând lui Dumnezeu în mod conştient de supunerea, 
de lauda şi de recunoştinţa ce I le datorează. Dar jertfa de model în felul acesta a fost şi este 
Hristos. El ne-a arătat că Dumnezeu nu cere jertfa unui animal inconştient şi necuvântător şi 


nu trebuie să-şi înăbuşe sufletul printr-o îmbrăcăminte groasă şi foarte cărnoasă a 
VIEŢII, Ci să-şi subţieze ca pe o pânză de păianjen, prin curățirea vieţii, toate 
deprinderile lui şi să se apropie de cele purtate în sus, adică să se facă aerian 
frângând firea aceasta corporală, ca atunci când vom auzi trâmbiţa cea de pe urmă, 
aflându-ne neîngreuiați şi uşori, să fim răpiți în văzduh împreună cu Domnul, 
nefiind atraşi la pământ de nici o greutate %. 


Deci cel ce, cum spune psalmistul, «şi-a subțiat că păianjenul sufletul său», a 
îmbrăcat haina cea aeriană de la cap până la picioare. Aceasta înseamnă că legea 
nu vrea să se scurteze virtutea. 


lar clopoţeii de aur, urmaţi fiecare de câte o rodie de jur împrejurul hainei, 
închipuiesc strălucirea faptelor bune. Căci două sunt faptele prin care sporeşte 
virtutea: credința în Dumnezeu şi o conştiinţă în purtarea vieţii. Aceste rodii şi 
aceşti clopoței le adaugă marele Pavel la veşmântul lui Timotei, când îi zice că 
trebuie să aibă credinţă şi conştiinţă trează. 


Credinţa să răsune puternic în predica despre Sfânta Treime, iar viaţa să fie 
asemenea firii fructului numit rodie. Căci învelişul rodiei nu se poate mânca, fund 
tare şi aspru, dar ceea ce se ascunde înăuntru este plăcut la vedere prin chipul 
frumos şi felurit al fructului, însă şi mai plăcut la gust şi dulce la mâncare. Tot aşa, 
vieţuirea înţeleaptă şi aspră este greu de primit şi neplăcută simţurilor, dar e plină 
de bune nădejdi şi dulce în rodul ei. Căci după ce grădinarul vieţii noastre aduce la 


neliber, ci jertfă de sine adusă în libertate şi în conştiinţă, de către ființa omenească, care îşi 
arată această libertate şi conştiinţă, gândind-o în înțelesurile ei, deci în cuvinte. Jertfa vie se 
arată şi în răbdarea pătimirilor curate. 

“7 Un trup îngroșat, nejertfit continuu lui Dumnezeu, trage şi sufletul în jos. În expresia: «Să 
frângem firea aceasta corporală», ca şi în aceea de (formă a trupului), pe care o păstrează omul 
după înviere, unii teologi occidentali, care nu înțeleg rostul ascezei, au văzut o influenţă 
origenistă, ştiut fiind că Origen socotea că sufletul va lepăda trupul în viaţa viitoare. Dar prin 
expresia: Ra Sopa, RUTA g5aLy METaXĂaSaL Sfântul Grigorie face aluzie la 
frângerea trupului lui Hristos în Euharistie şi deci şi la jertfa lui Hristos pe Cruce, prin care EI 
«Şi-a frânt» trupul, cerându-ne şi nouă să facem ceva asemănător. Dacă Sfântul Grigorie ar 
socoti că trupul nostru nu va învia, ar socoti că nici trupul lui Hristos n-a înviat şi nu ni se dă în 
Euharistie. Dar el socoteşte că Hristos a înviat cu trupul, datorită şi subţierii Lui prin moarte. 
Căci spune că el ni se împărtăşeşte în dumnezeiasca Euharistie. «Căci cum s-ar face hrană 
trupului Cel netrupesc?» (P.G. 44, 368). Deci, în expresia de mai sus, Sfântul Grigorie exprimă 
ideea că un trup uşurat de grăsime în viaţa aceasta se poate înălța mai uşor în întâmpinarea 
Domnului, când va veni întru Slava lui. Atât expresia (jertfă cuvântătoare) cât şi (frânt) se 
foloseau şi se folosesc şi azi în Sfânta Liturghie. 


creştere rodia la vremea ei şi o face să-şi arate celor ce o gustă frumuseţea adunată 
de ea, împărtăşirea de roadele ei este dulce. Căci zice undeva dumnezeiescul Pavel 
că orice educaţie la început nu pare plăcută, ci tristă, cum e coaja rodiei celor ce o 
ating. Dar mai pe urmă dă un rod plăcut. Aceasta este dulceaţa dinăuntru a 
fructului. 


Scriptura mai porunceşte că haina aceasta să fie împodobită cu ciucuri. Ciucurii 
sunt adăugiri atârnate peste trebuinţă, în formă de globuri, numai ca podoabă. Prin 
aceasta învăţăm că virtutea nu trebuie îndeplinită numai pe măsura poruncilor, ci 
trebuie să se ajungă şi la ceva gândit de noi din cele din afara lor, care să fie ca un 
adaos pentru împodobirea veşmântului, cum făcea şi Pavel, care împletea de la sine 
ciucuri frumoşi în porunci. Căci legea îngăduind ca cei ce slujesc la altar să aibă 
partea lor de la altar şi neîmpiedicând ca cei ce vestesc Evanghelia să-şi aducă cu 
ei o femeie şi să trăiască din Evanghelie, Pavel vesteşte totuşi Evanghelia fără 
împovărarea cuiva, flămânzind, însetând şi fiind lipsit de haine. Aceştia sunt 
ciucurii frumoşi ce împodobesc veşmântul poruncilor prin adăugirile sale. 


Apoi se pun peste haina cea lungă doi umerari ce coboară până la piept, ca şi pe 
spate, uniţi între ei cu două paveze aşezate pe fiecare umăr, iar pavezele sunt pietre 
scumpe purtând săpate în ele, fiecare, numele a şase patriarhi. Țesătura umerarilor 
este din felurite culori: albastrul se împleteşte cu porfira, iar stacojiul cu visonul 
(albul inului). Şi în toate acestea e întrețesut firul de aur, încât din această 
amestecare felurită de culori se răspândeşte o strălucire frumoasă a ţesăturii. Din 
acestea învăţăm că cele ce sunt dincolo de suprafaţă, cele ce se fac podoaba inimii, 
se alcătuiesc din multe şi felurite virtuţi. Albastrul se împleteşte cu porfira, căci 
împărăţia se însoţeşte cu curăţia vieţii i Stacojiul se amestecă cu visonul (cu albul 
inului), căci în roşeaţa ruşinii e amestecată strălucirea şi curăţia vieţii. lar aurul ce 
străluceşte împreună cu aceste flori închipuieşte comoara adunată într-o astfel de 
viaţă. 


ŞI iarăşi numele patriarhilor, care sunt săpate în pietrele atârnate de umeri, nu puţin 
ne ajută la această înfrumusețare. Căci prin pildele faptelor bune în care ne-au 
premers ei, se înfrumuseţează şi mai mult viața oamenilor. lar de podoaba 


s Porfira închipuieşte Împărăţia Cerurilor în care vom ajunse, iar albastrul (aerian) 
închipuieşte curăţia vieţii sau subțirimea ei de pe urma eliberării de patimi. Aceste două însuşiri 
se armonizează desăvârşit, căci însăşi Împărăţia Cerurilor înseamnă stăpânirea omului peste 
sine şi libertate de patimi, precum, la rândul ei, însăşi curăţia înseamnă o stăpânire 
împărătească peste sine. Avem în această învăţătură, despre subțierea trupului prin 
spiritualizare ascetică, temelia pentru stilul icoanei bizantine. 


umerarilor atârna o altă podoabă. Ea consta din nişte plăcuţe atârnate de paveze, pe 
fiecare umăr. De aceste plăcuţe atârna o tăbliță de aur în formă de pătrat, strălucind 
de pietrele preţioase aşezate în patru rânduri, fiecare rând fiind alcătuit din câte trei 
pietre. În aceste pietre nu se găsea una la fel cu alta, ci fiecare strălucea prin nişte 
raze deosebite. Forma podoabei era aceasta. lar înţelesul plăcuţelor atârnate de 
umeri este înarmarea cuvenită împotriva potrivnicului. Căci, precum s-a spus puţin 
mai înainte, virtutea se câştigă prin credinţă şi prin buna conştiinţă a vieţii. 
Amândouă acestea se întăresc din ambele părți, prin plăcuţe, care rămân negăurite 
de săgețile vrăjmaşului, ca nişte arme ale dreptății la dreapta şi la stânga. lar 
podoaba în formă de pătrat, atârnată de plăcuţe, dintr-o parte şi alta, în care sunt 
scrise numele patriarhilor şi seminţiilor, slujeşte ca acoperământ al inimii. 
Scriptura ne învaţă că cel ce respinge pe vicleanul săgetător prin aceste două 
platoşe îşi împodobeşte sufletul cu toate virtuțile patriarhilor, fiecare strălucind 
altfel prin pavăza virtuţii. lar forma pătratului era un semn al statorniciei în bine. 
Căci o astfel de formă este greu de clătinat, fund fixată deopotrivă prin cele patru 
unghiuri, pe liniile drepte ale laturilor. 


Iar lănţişoarele prin care aceste podoabe se prind de braţe mi se pare că ne învaţă 
că viaţa înaltă se deosebeşte prin îmbinarea înţelepciunii (a filosofiei) făptuitoare, 
cu contemplația (vederea) lucrătoare, dat fiind că inima închipuieşte contemplaţia 
(vederea) iar braţele, faptele. Iar capul împodobit cu diademă înseamnă cununa 
rânduită celor ce au binevieţuit, întrucât aceasta este împodobită cu o tăbliță de aur 
pe care sunt săpate semne tainice. Încălţăminte nu i se mai adaugă celui îmbrăcat 
cu o astfel de podoabă, pentru a nu fi îngreuiat în mersul său şi greu de mişcat, din 
pricina încălțămintei din piele moartă, în înţelegerea vederii de pe munte. Căci, 
cum i-ar fi fost încălțămintea o podoabă piciorului, odată ce a fost lepădată la 
prima descoperire ca piedică în urcuş? 


Cel ce a trecut prin atâtea trepte pe rând aduce în mână tablele tăiate în piatră de 
Dumnezeu, care cuprind în ele legea Lui. Dar acestea sunt sfărâmate, lovindu-se de 
împotrivirea celor ce au păcătuit. lar păcatul a constat în facerea unui idol, 
închinătorii la idoli sculptând o statuie închipuind un vițel. Acest idol a fost însă 
sfărâmat în întregime şi topit în apă şi făcut băutură celor ce păcătuiseră. Istoria ne- 
a arătat prin acestea de mai înainte că materia lăcomită pentru preţul ei, când 
slujeşte necredinţei, ajunge la pieire în tot felul, aducând pieire şi oamenilor, fapt 
ce se întâmplă mai ales acum la noi %. Căci orice înşelăciune idolească a pierit cu 
totul, sorbită de gurile binecredincioase, care prin mărturisirea cea bună au 


“ În vremea Sfântului Grigorie de Nyssa se sfărâmau ultimii idoli ai păgânis-mului. 


pricinuit în ei înşişi nimicirea materiei necredinţei. Şi misterele păgâneşti născocite 
odinioară s-au prefăcut cu totul în apă curgătoare şi fără statornicie, în apă de băut 
chiar de gurile celor ce lăudau odinioară în chip nebunesc idolii. Când vezi pe cei 
căzuţi mai înainte într-o astfel de deşertăciune, nimicind şi pierzând acum acelea în 
care-şi puneau mai înainte toată încrederea, oare nu ţi se pare că istoria aceasta, 
arată limpede că orice idol va fi înghiţit cândva de gurile celor ce vor trece, de la 
înşelăciune, la dreapta credinţă ? 


Apoi Moise înarmează pe leviţi împotriva celor de un neam cu ei, iar aceştia, 
cutreierând tabăra de la un capăt la altul, ucid la întâmplare pe cei ce-i întâlnesc, 
lăsând vârful săbiei să aleagă pe cei ce sunt de ucis. Ucigând la fel pe oricine se 
nimerea, nu au făcut nici o deosebire între cei pe care îi ucideau, neluând în seamă 
că unul era duşman sau prieten, străin sau din familie, rudă sau nu, ci aceeaşi 
pornire a mâinii lovea pe oricine îi cădea la îndemână. 


Folosul ce-l avem din acest cuvânt este acesta: întrucât toţi s-au învoit la rău şi 
toată tabăra era ca unul în răutate, bătaia vine peste ei fără deosebire. Aşa cum cel 
ce loveşte pe cineva din cei prinşi în păcat loveşte cu biciul la întâmplare în orice 
parte a trupului, ştiind că durerea unei părți trece la tot trupul, tot astfel biciul, 
lovind într-o parte, a cuminţit întregul, ca pe un trup, care este pedepsit pentru că a 
luat parte întreg la răutate. Deci când, deşi păcatul e văzut deopotrivă. În mai mulţi, 
mânia lui Dumnezeu nu se porneşte asupra tuturor, ci numai asupra unora, se 
cuvine să vedem în această îndreptarea urmărilor prin iubirea Lui de oameni, care 
nu loveşte pe toți, dar îi aduce pe toţi la înţelepciune, prin loviturile venite peste 
unii, abătându-i pe toţi de la rău. Dar acesta este înţelesul după literă al celor 
istorisite. 


Însă înţelesul mai înalt ne poate folosi în alt fel. Căci legiuitorul zice într-un cuvânt 
îndreptat spre toți: «Dacă este cineva al Domnului să vină la mine» (leş. 32, 25). 
Prin aceasta legea porunceşte tuturor: «Dacă vrea cineva să fie prieten al lui 
Dumnezeu, să se facă prieten mie (legii). Pentru că cel ce este prieten al legii este 
numaidecât şi al lui Dumnezeu. Iar celor ce s-au adunat la această poruncă în jurul 
lui, le spune să folosească sabia împotriva fratelui, prietenului şi aproapelui. 


Urmând şirul înţelesurilor mai înalte, prin aceasta înţelegem că tot cel ce caută la 
Dumnezeu şi la legea Lui, se curăţeşte prin ucidere de păcatele ce şi le-a însuşit. 
Căci nu tot fratele, sau prietenul, sau aproapele e văzut de Scriptură în înţeles bun, 
ci câteodată cineva e şi frate şi străin, şi prieten şi duşman, şi apropiat şi 
dimpotrivă. Prin acestea înțelegem gândurile crescute în noi, a căror viaţă le este 
moarte, sau a căror moarte pricinuieşte viața noastră. lar înţelesul acesta 


conglăsuieşte cu cele spuse despre Aaron, înțelegând prin întâlnirea cu el, 
întâlnirea cu îngerul ajutător şi ocrotitor, care lucrează semnele împotriva 
egiptenilor. Acest înger e socotit, după cuviinţă, că e de mai înainte, întrucât firea 
îngerească şi netrupească a fost zidită înainte de firea noastră, dar e socotit frate 
pentru înrudirea acestei firi gândite cu mintea (inteligibile), cu partea spirituală a 
noastră. Dar, prin contrazicerea ce apare între întâlnirea bună cu Aaron şi faptul că 
acesta se face slujitor al izraeliților în făurirea idolilor, Scriptura ne arată că 
numirea de frate nu are întotdeauna acelaşi înţeles, ci ea poate fi folosită şi în 
înțelesul contrar. Alt frate este cel ce surpă pe tiranul egiptean şi altul, cel ce 
făureşte izraeliților idolul, chiar dacă numirea este aceeaşi pentru amândoi. 
împotriva unor astfel de fraţi scoate Moise sabia. Împotriva acestora porunceşte el 
celorlalți să se pornească, dându-şi el însuşi sieşi aceeaşi lege. Nimicirea unui 
astfel de frate înseamnă nimicirea păcatului. Căci tot cel ce nimiceşte păcatul, sădit 
în sine prin sfatul celui potrivnic, omoară în sine pe cel ce vieţuia în sine prin 
păcat. 


Dar şi mai mult vom adeveri învățătura aceasta dacă vom cuprinde în tâlcuirea 
noastră şi alte câteva amănunte ale acestei istorisiri. Căci s-a zis că, la porunca lui 
Aaron, izraeliții au trebuit să-şi scoată cerceii, şi din materialul adunat de la ci s-a 
făcut idolul. Ce vom zice deci? Că Moise împodobește auzul izraeliților cu 
podoaba cercelului, adică cu legea, iar fratele cu nume mincinos scoate prin 
neascultare podoaba pusă în auz şi face din ea idol. 


De fapt, la prima intrare a păcatului în lume, sfatul dat oamenilor de a nu asculta 
porunca a pricinuit un fel de îndepărtare a cercelului, din ureche. Iar şarpele a fost 
socotit de primii oameni prieten şi apropiat, ca unul ce părea că-i sfătuieşte ceva 
folositor şi bun, îndemnându-i să lepede porunca dumnezeiască. Și aceasta este 
scoaterea din ureche a cercelului poruncii. Deci cel ce ucide pe astfel de frați sau 
prieteni, sau apropiaţi, va auzi de la lege cuvântul acela pe care, spune istoria, l-au 
rostit cei ce au ucis pe unii ca aceştia: «V-aţi umplut astăzi mâinile voastre înaintea 
Domnului, fiecare întru fiul său şi întru fratele său, ca să se dea peste voi 
binecuvântare» (leş. 32, 29). 


Dar mi se pare potrivit să amintim şi despre cei ce, primind păcatul, l-au introdus 
în lume. Căci aflăm că tablele lucrate de Dumnezeu, în care era înscrisă legea 
dumnezeiască, căzând la pământ din mâinile lui Moise şi sfărâmându-se de 
împotrivirea aspră a pământului, Moise aduce iarăşi, dar nu pe aceleaşi, ci numai 
legea scrisă pe ele. Pentru că făurind table din materia de Jos, le înfăţişează puterii 
Celui ce săpase legea pe cele dintâi. Şi astfel cheamă din nou harul, aducând legea 
pe table de piatră, însuşi Dumnezeu întipărindu-Şi cuvintele pe piatră. 


Poate că în acestea vedem grija proniei dumnezeieşti față de noi. Căci dacă 
dumnezeiescul apostol spune adevărul, numind tablele «inimă», adică partea 
conducătoare a sufletului (şi spune fără îndoială adevărul cel ce cercetează prin 
Duhul adâncurile lui Dumnezeu), drept urmare putem afla că la început firea 
omenească era nesfărâmată şi nemuritoare, fund făcută de mâinile dumnezeieşti şi 
împodobită cu semnele nescrise ale legii; şi deci era sădită în chip firesc în noi 
voinţa conformă legii, de a respinge păcatul şi de a cinsti pe Dumnezeu. 


Dar după ce a răsunat în auz sunetul păcatului pe care Scriptura îl numeşte la 
început glasul şarpelui, iar istoria privitoare la table, glasul celor ce cântau îmbătaţi 
de vin, căzând la pământ, tablele acestea s-au sfărâmat. Dar adevăratul Legiuitor, al 
Cărui chip este Moise, a creat din nou Sieşi din pământul nostru tablele firii noastre 
7. Căci nu nunta I-a produs Lui trupul purtător de dumnezeire, ci Se face EI însuşi 
făunitor al trupului Său, pe care scrie degetul dumnezeiesc. Căci Duhul Sfânt a 
venit peste Fecioara Mana şi puterea Celui Prea înalt a umbrit-o. lar făcându-se 
aceasta, firea a avut iarăşi nesfărâmarea şi s-a făcut nemuritoare prin cele scrise în 
ea de degetul dumnezeiesc. lar degetul acesta este Duhul Sfânt, Care este numit 
adeseori de Scriptură deget. 


Apoi se săvârşeşte o astfel şi o atât de mare prefacere a lui Moise spre o stare mai 
înaltă, încât arătarea slavei sale nu poate fi privită de ochiul pământesc. Fără 
îndoială, cel căruia i se descoperă taina dumnezeiască a credinţei noastre cunoaşte 
cum se potriveşte înţelesul ei mai înalt cu istoria aceasta. Căci cel ce a îndreptat 
tabla sfărâmată a firii noastre căzute (înţelegem, desigur, prin cele spuse, pe Cel ce 
a vindecat rănile noastre, sau a adus iarăşi tabla zdrobită a firii noastre la starea de 
la început, înfrumuseţată, cum s-a spus, de degetul dumnezeiesc, nu mai poate fi 
văzut de privirile celor nevrednici, făcându-se prin covârşirea slavei de neapropiat 
celor ce-L privesc. ŞI într-adevăr, când va veni (cum zice Evanghelia), întru slava 
Sa şi toți îngerii împreună cu El, de abia Se va face încăput şi văzut de cei drepţi. 
Iar necredinciosul şl ereticul iudaizant vor fi nepărtaşi de vederea Lui, cum spune 


” Primele table aduse de Moise, cioplite de Dumnezeu, reprezintă inima creată la început de 
Dumnezeu. Ea a fost sfărâmată de păcatul strămoșesc. Tablele de al doilea, aduse de Moise, nu 
mai sunt cioplite de Dumnezeu, ci de Hristos ca om, pe care Moise Îl reprezintă (leş., 34, 1). 
Este inimă cea nouă, sau înnoită pe care Și-a dat-o Hristos ca om, luând-o din pământul firii 
noastre, dar cioplind-o cu puterea Sa dumnezeiască. În fond sunt cioplite şi aceste table tot de 
Dumnezeu, dar în calitatea Lui de om, adică prin întruparea Lui. Dar Hristos ca om oferă firea 
noastră asumată de EI Lui însuşi ca Dumnezeu, sau lui Dumnezeu- Tatăl, ca să-Și înscrie din nou 
legea Lui în ea. Aceste table de al doilea, sau firea omenească refăcută în Hristos, nu se mai 
sfărâmă, în El rămâne veşnic înnoită sau cu poruncile lui Dumnezeu înscrise şi înfăptuite de ea. 
Deci nu se mai şterge legea scrisă în ea de degetul dumnezeiesc, sau de Duhul Sfânt. 


Isaia: «Să piară deci necredinciosul, ca să nu vadă slava Domnului» (Is. 26, 10). 
Dar ne-am oprit la acestea, urmând firul celor mai înainte cercetate în tâlcuirea 
duhovnicească a acestui loc. 


Să ne întoarcem acum la cele ce ne stau în faţă. Cum deci cel de care mărturiseşte 
Scriptura limpede de atâtea ori că a văzut pe Dumnezeu (când zice: «Faţă către 
faţă», ca şi când cineva ar vorbi cu prietenul său), ajungând aci, ca şi când nu s-ar 
fi împărtăşit din cele ce, după mărturia Scripturii, s-a împărtăşit, cere lui 
Dumnezeu să 1 Se arate, ca şi cum Cel mereu văzut de el nu 1 S-ar fi arătat ? Și 
glasul de sus răspunde acum dorinţei celui ce cere şi nu respinge să-i facă lui acest 
adaos. Dar îl întristează iarăşi, spunându-i că ceea ce cere el nu poate încăpea în 
viaţa oamenilor. Dar ştim că este un loc lângă Sine, cum zice Dumnezeu însuşi, ŞI 
pe locul acela, o stâncă şi în stâncă, o deschizătură în care porunceşte lui Moise să 
stea. Apoi Dumnezeu va acoperi cu mâna Sa gura acestei deschizături până ce El 
va trece pe din afara ei, chemând pe Moise să-l vadă spatele (leş. 33, 21-22). Şi aşa 
a văzut Moise pe Cel căutat, odată ce cuvântul lui Dumnezeu i-a făcut făgăduinţa 
Lui nemincinoasă. 


Dacă ia cineva acestea după literă, nu numai că înţelesul lor rămâne nelămurit celor 
care-l caută, dar nici măcar nu e curăţit de o înţelegere necuvenită a lui Dumnezeu. 
Fiindcă numai la cele ce au chip se poate vorbi de faţă sau de spate. Dar orice chip 
mărgineşte un trup. Deci cel ce cugetă un chip la Dumnezeu nu va socoti că El e 
liber de o natură trupească. Însă orice corp este, fără îndoială, compus şi ceea ce 
este compus îşi are fiinţa alcătuită din îmbinarea unor elemente deosebite. Iar ceea 
ce este compus nu va spune nimeni că este de nedesfăcut. lar ceea ce se poate 
desface, nu poate fi nestricăcios, fiindcă stricarea este desfacerea compusului ”!. 


1 65. I se recunoaşte lui Dumnezeu însuşirea simplităţii, în sensul că EI nu este compus. lar 
datorită simplităţii, este de nedesfăcut şi deci nestricăcios, incoruptibil. Căci orice corupere sau 
alterare este o desfacere în elementele componente, o desfacere în progres. Simplitatea lui 
Dumnezeu înseamnă deci o unitate desăvârşită a fiinţei Lui, nesupusă nici unei coruperi, nici 
unui proces de desfacere. O forţă a unităţii menţine şi pe cele compuse în unitate, atât timp cât 
durează, căci simpla alăturare a elementelor lor componente nu le-ar putea constitui ca 
întreguri. Această unitate face elementele lor complementare. Dar forţa acestei unităţi dintre ele 
nu durează prea mult. Însă o anumită forță a unităţii tot rămâne între elementele care au 
compus anumite întreguri, căci numai ea poate să le mâne la formarea altor întreguri. Mai ales, 
persistă o unitate între componentele cosmosului. Căci numai aceasta explică persistenţa lui ca 
un întreg. Dar această forţă, care ţine legate toate în acelaşi cosmos, implică în ea forțe 
ramificate, mobile, care se combină în alte şi alte unităţi ca părţi ale cosmosului întreg. Unitatea 
aceasta generală străbate prin toate elementele cosmosului, dirijând forțele ramificate spre 
unificări provizorii, în varietate continuă. Forţa aceasta a unităţii generale nu-şi poate avea 
obârşia şi suportul de susţinere decăt în forța unei unităţi supreme desăvăârşite, căci altfel ce-ar 


Dacă, deci, înţelege cineva «spatele lui Dumnezeu» după literă, e condus la această 
nebunie în chip necesar de înlănţuirea firească a cugetării. Pentru că partea dinainte 
şi spatele ţin numai decât de un chip, iar chipul o propriu trupului. lar acesta 
putându-se desface se poate desface prin însăşi firea lui. Căci tot ce este compus se 
poate desface. Iar ceea ce se poate desface nu poate să fie nestricăcios. Deci cel ce 
slujeşte literei, pe temeiul unei cugetări ce se desfăşoară ca în lanţ, va socoti 
stricăciunea ca aparținând lui Dumnezeu. Dar Dumnezeu este nestricăcios şi 
netrupesc. Dar atunci, care e înțelesul potrivit al celor scrise, în afară de cel după 
literă ? Şi dacă partea aceasta a celor scrise în cuvântul Scripturii ne sileşte să 
găsim un alt înţeles, se cade, fără îndoială, să înţelegem în acelaşi fel întreaga 
istorie. Căci înţelesul pe care îl găsim într-o parte, trebuie să-l vedem în întreg. 


Aşadar şi locul de lângă Dumnezeu şi stânca din acel loc şi încăperea din stâncă 
numită deschizătură şi intrarea lui Moise în ea şi acoperirea gurii ei de către mâna 
dumnezeiască, şi trecerea şi chemarea lui Dumnezeu şi apoi vederea spatelui Lui 
va fi potrivit să fie cugetate prin ridicarea la un plan mai înalt. 


împiedica cosmosul de a se desface complet odată cu elementele diferitelor unităţi compuse, sau 
să țină piept acestei tendinţe de desfacere a lor şi să le readucă în alte unităţi ? O unitate sau o 
simplitate superioară cosmosului menţine unitatea lui, dar o lasă să se adapteze unei lumi care, 
odată cu unitatea ei şi cu permanenţa anumitor forme de combinaţie, manifestă şi o schimbare în 
această unitate şi în individuaţiunile unor forme (specii) durabile de compoziție. În orice caz, în 
lume, oricât s-ar menţine ea ca întreg într-un fel de identitate cu sine însăşi, este o stricare, o 
corupere continuă. lar o unitate individuală, care s-a stricat odată sau a pornit spre stricare, nu 
se mai poate reface. Menţinerea lumii nu e o menţinere care să se extindă şi asupra 
individuaţiunilor ei. lar conştiinţele existente în ea sunt proprii unor individuaţiuni. Deci 
menţinerea lumii în identitatea ei e o menţinere de care nu sunt satisfăcute tocmai formele cele 
mal înalte de existenţă din ea, sau singurele forme în care lumea îşi arată un sens: conştiinţele 
umane. Pe lângă aceea constatăm în conştiinţa umană, sau în subiectul uman conştient, o 
unitate superioară tuturor unităţilor compuse din lume: e unitatea simplă, necompusă, cu toată 
varietatea simţirilor, a cugetărilor, a ron ținuturilor ei. E o unitate a spiritului. Numai spiritul 
poate fi cu adevărat simplu. Numai el poate vedea şi unitatea relativă a lumii materiale, sau îi 
poate da acesteia o unitate în el însuşi. O unitate de felul acestei unităţi spirituale, dar existentă 
prin sine şi infinit mai puternică, trebuie să fie aceea care menţine şi o relativă unitate In lume şi 
care a creat şi spiritele necompuse legate de trupuri. Unitatea aceea supremă nu poate fi legată 
de un trup compus, care prin descompunerea lui aduce suferință sufletului simplu. Numai 
puterea ei mai presus de fire va putea da şi lumii şi omului o unitate incoruptibilă în viaţa 
viitoare, prin sălăşluirea în ei. 


Care este deci înţelesul acestora ? Aşa precum corpurile ce tind în jos, dacă 
pornesc la vale, chiar dacă nimeni nu le mai împinge după prima mişcare, se 
avânta prin ele însele într-o mişcare şi mai repezită în Jos, atâta vreme cât rămân cu 
chipul înclinat şi supus acestei porniri, neaflându-se nimic care, prin împotrivire, să 
oprească pornirea lor, tot aşa, dar dimpotrivă, sufletul eliberat de împătimirea sa 
pământească se avânta uşor şi repede în mişcarea către cele de sus, ridicându-se de 
la cele de jos, spre înălume. Şi nefiind nimic care să-i oprească de sus pornirea 
(pentru că firea binelui este atrăgătoare pentru cele ce privesc spre el), sufletul se 
ridică mereu mai sus de la sine, întinzându-se împreună cu dorința după cele 
cereşti spre cele dinainte, cum zice apostolul (Filip., 3, 14), continuând zborul spre 
ceea ce e mai sus. Căci, dorind ca prin cele ajunse să nu piardă înălțimea văzută 
mai Sus, e purtat neîncetat de pornirea spre cele de sus, reînnoind mereu prin cele 
dobândite tăria zborului. Fiindcă lucrarea prin virtute îşi hrăneşte puterea prin 
osteneală, neslăbindu-şi tăria prin lucrare, ci sporind-o. 


Pentru aceasta zice că şi marele Moise, urcând mereu, nu se opreşte niciodată din 
Urcuş, nici nu-şi pune vreun hotar sieşi în mişcarea spre înălțime, ci, odată ce a pus 
piciorul pe scara care se sprijină de Dumnezeu, cum spune Iacov, păşeşte pururea 
spre treapta de deasupra şi nu încetează niciodată să se înalțe, prin aceea că mereu 
descoperă ceva deasupra treptei atinse în urcuşul spre înălțime. 

—  Respinge mincinoasa înrudire cu împărăteasa egiptenilor. 

— Se face apărător al evreului. 

— Se mută la viețuirea în pustie, pe care nu o tulbură viaţa omenească. 

— Paşte în sine turma vieţuitoarelor blânde. 

— Vede strălucirea luminii. 

— Îşi face neîngreuiat urcuşul spre lumină prin scoaterea încălțămintei, 

— scoate la libertate pe cei înrudiți şi de un neam cu el. 

— Vede înecat pe vrăjmaşul ce se aruncă în valuri. 

— E călăuzit de nor, potoleşte setea prin piatră, plugăreşte pâinea din cer. 

—  Nimiceşte apoi pe cei de alt neam prin întinderea mâinilor. 

— Aude glasul trâmbiţei. 

— Intră în negură. 

—  Pătrunde în cele nepătrunse ale cortului nefăcut de mână. 

—  AȚlă tainele dumnezeieştii preoții. 

—  Nimiceşte idolul, 

—  îmblânzeşte pe Dumnezeu, 

— aduce din nou legea sfărâmată de păcatul iudeilor. 

— Străluceşte de slavă. 


Dar ridicat prin astfel de înălțări, arde încă de dorinţă şi e flămând de şi mai mult. 
Şi însetează încă de cele cu care se adăpa pururea cât putea. Şi, ca şi când nu s-ar fi 
împărtăşit încă, se roagă să dobândească, cerând lui Dumnezeu să 1 Se arate, nu cât 
poate să vadă, ci cât este Acela. 


lar mie mi se pare că aceasta o pătimeşte printr-o simţire de dragoste a sufletului 
simţitor față de Cel prin fire bun, suflet pe care nădejdea îl atrage pururea de la 
binele atins, la binele văzut mai sus, aprinzându-i, prin ceea ce a dobândit, dorinţa 
spre ceea ce e ascuns. De aceea fierbintele îndrăgostit de Cel frumos, bucurându-se 
de Cel ce Se arată mereu mai sus, ca de un chip al Celui dorit, doreşte să se 
împărtăşească de însăşi faţa arhetipului (modelului) 77. Căci aceasta o voieşte 
rugămintea îndrăzneață a dorinţei ce trece peste toate hotarele: să se bucure de Cel 
frumos nu prin oglinzi şi chipuri, ci faţă către faţă. 


Iar glasul dumnezeiesc îi dă ceea ce cere prin cele ce nu-i dă, arătându-i prin puţine 
cuvinte un adânc nemăsurat de înţelesuri. Căci marea dărnicie a lui Dumnezeu a 
binevoit să împlineastă dorinţa lui, dar nu l-a făgăduit vreo încetare şi săturare a 
dorinţei 75. Pentru că nu S-ar arăta slujitorului pe Sine însuşi, dacă ceea ce se vede 
din EI ar fi de aşa fel, că ar face să înceteze dorinţa celui ce vede. Căci a vedea pe 
Dumnezeu cu adevărat stă în aceea că cel ce priveşte spre El nu ajunge niciodată la 
sfârşitul dorinţei de a-L vedea”. Fiindcă spune : «Nu vei putea vedea fața Mea , că 
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cunoaşterea Lui, într-un Chip sau în altul superior, căci chiar lumina virtuţilor mereu mai înalte 
din el, sau starea lui mereu mai înduhovnicită, se arată prin ele numai ca prin nişte chipuri 
mereu mai înalte ale lui Hristos. Cel ce urcă prin aceste virtuţi se bucură de ele ca chipuri ale 
lui Hristos, dar el doreşte să vadă arătarea sau faţa Lui descoperită. 

”* Dumnezeu îi dă lui Moise, care îl roagă să-i arate faţa Lui însuşi, ceea ce cere, prin faptul că 
refuză să-i dea. Adică tocmai întrucât nu-i dă vederea feţei, îi dă să-L cunoască ca ceea ce este 
EI: ca Cel cu neputinţă de văzut, ca Cel ce nu are o faţă mărginită, definită. Dacă s-ar arăta ca 
având o faţă definită, mărginită, Moise sau cel ce a urcat atât de sus ca el, s-ar opri la aceasta şi 
n-ar urca şi mai sus. lar aceasta ar însemna că pentru el Dumnezeu nu e infinit, nu e Cel a cărui 
cunoaştere nu are hotar, şi ar ajunge la o saturare, la o încetare a dorinţei lui de a se ridica şi 
mai sus. De aceea, Dumnezeu nu-i promite vreo oprire şi saturare a dorinţei de a-L vedea. E 
străveziu că Sfântul Grigorie combate ori teoria platonic-origenistă despre ajungerea sufletului 
la o oprire sau la o saturare a dorinței de a vedea pe Dumnezeu în viaţa viitoare, fapt care îl va 
face să dorească o nouă coborâre în trup. 

”* Acelaşi paradox al cunoaşterii de Dumnezeu, exprimat astfel: a vedea pe Dumnezeu constă în 
a nu ajunge la sfârşitul dorinţei de a vedea şi mai mult din El; a vedea pe Dumnezeu, este a 
vedea nemărginirea Lui, care nu poate fi cuprinsă niciodată ba, mai bine zis, a trăi această 
nemărginire. Dar această vedere (Contemplare), care nu se satură niciodată de a vedea şi a trăi 
şi mai mult nemărginirea lui Dumnezeu, nu înseamnă o nevedere a lui Dumnezeu Cel 
nemărginit, sau o încremenire în aceeaşi conştiinţă a neputinței de a cuprinde pe Dumnezeu; nu 


nu va vedea vreun om faţa Mea şi să fie viu» (leş., 28, 20). Aceasta nu pentru că 
cuvântul (Scriptura) l-ar arăta pe Dumnezeu cauza morţii celor ce-L văd (căci cum 
s-ar face faţa vieţii vreodată cauză a morţii celor ce se apropie de ea?), ci fiindcă 
Dumnezeu, fiind prin fire de viaţă făcător, iar semnul firii dumnezeieşti fiind acela 
că întrece orice cunoaştere, cel ce socoteşte că Dumnezeu este ceva din cele ce se 
cunosc, întrucât s-a abătut de la Cel ce este spre ceea ce i se pare închipuire 
cunoscătoare că este, nu mai are viață. Căci udevârata viaţă este Cel ce este cu 
adevărat. lar Acesta rămâne neapropiat cunoaşterii. Dacă deci firea de viaţă 
făcătoare e mai presus de cunoaştere, ceea ce se cuprinde, fără îndoială, nu este 
viaţă. lar ceea ce nu este viaţă nu are o fire în stare să se facă dătătoare de viaţă. 
Deci nici nu împlineşte dorinţa lui Moise prin cele prin care dorinţa lui rămâne 
neîmplinită ?. 


Astfel, din cele spuse învăţăm că Dumnezeu este după firea Sa nehotărnicit, 
nelnchis de vreo margine. Căci dacă ar socoti cineva pe Dumnezeu ca având vreo 
margine, ar fi numaidecât de trebuinţă să cugete împreună cu marginea şi ceea ce e 
dincolo de ea '%. Căci ceea ce este mărginit sfârşeşte numaidecât în ceva, aşa cum 


înseamnă o orăais „pur şi simplu. Ci vederea necuprinderii lui Dumnezeu este în acelaşi 
timp o mişcare continuă la un grad mai mare de vedere şi de trăire a necuprinderii Lui. Deci ea 
nu este o simplă teologie negativă, resemnată la aceeaşi conştiinţă a necunoaşterii totale a unui 
Dumnezeu în afara oricărei experiențe a Lui. Vederea sau experienţa necuprinderii lui 
Dumnezeu e în acelaşi timp o însetare de a vedea sau a cuprinde şi mai mult din ea. Sfântul 
Simeon Noul Teolog a exprimat această experienţă paradoxală astfel: «Când beau, totodată 
însetez... Sunt mereu însetat, deşi în gura mea e mereu apa ce curge şi ea se revarsă în pâraie. 
Dar când văd oceanul, mi se pare că nu beau deloc, pentru că doresc să am tot, deşi am din 
belşug toată apa în gura mea» (Hymne XXIII, în Hymnes, Sources Ohretiennes, nr. 170, p. 211). 
Nic. Cusanus spune: «În cunoaşterea de Dumnezeu cel infinit transcenderea nu are sfărșit. Cu 
cât e cineva mai ştiutor, cu atât se ştie mai neştiutor» (Karl Jaspers, Nik. Cu-sanw, Munchen, 
Piper, 1904, p. 26 şi 31). 

* «Nu va vedea fața Mea, rămânând viu», are înţelesul că cel ce socoteşte că vede faţa lui 
Dumnezeu nu mai este viu, căci nu mai este în comunicare cu Cel ce este, din Care vine viaţa şi 
în cel ce stă în comunicare cu El. Dumnezeu nu împlineşte dorinţa lui Moise de a-l lăsa să 
considere ca faţă a Lui ceva ce poate fi văzut ca un chip definit, care nu este de fapt faţa Lui, ci 
este un idol. Căci prin aceasta nu i-ar împlini în realitate dorinţa. Ci i-o împlineşte tocmai 
întrucât îl ţine în conştiinţa că trebuie să urce tot mai sus, la nesfârşit, pe calea cunoaşterii lui 
Dumnezeu. 

“* Ideea că odată cu marginea unui lucru trebuie să cugetăm numaidecât şi că dincolo de 
marginea lui este un alt lucru, a dezvoltat-o Simon Frank în Connaissance et etre, urmând lui 
Nicolaus Ousanus. Dar nu a tras concluzia pe care a tras-o Sfântul Grigorie de Nyssa, că, 
cugetându-L fără o margine pe Dumnezeu, ne dăm seama că dincolo de El nu mai e nimic. 
Desigur deosebit de Dumnezeu mai sunt şi alte lucruri. Dar dacă Dumnezeu nu are margini, 
rezultă că aceste alte lucruri sunt cuprinse în oarecare fel de El. Dar ca ele să nu reprezinte 


marginea celor de pe uscat este aerul şi a celor din apă, apa. Deci, precum peştele 
este înconjurat la toate marginile lui de apă, iar pasărea, de aer, iar la mijloc, între 
peşte şi apă sau între pasăre şi aer, este suprafaţa cea mai din afară care înconjoară 
fie pasărea, fie peştele, după care urmează apa sau aerul, la fel ar fi de trebuinţă, 
dacă Dumnezeu ar fi gândit între margini, să fie înconjurat de ceva de o fire 
străină. lar înlănţuirea judecății cere ca ceea ce înconjoară să fie mai larg decât 
ceea ce este înconjurat. 


Dar Dumnezeu este mărturisit ca binele prin fire, iar ce este de altă natură decât 
binele, numaidecât va fi altceva decât binele. lar ceea ce este în afara binelui se 
cuprinde în firea răului”. Apoi s-a arătat că învelitul este mai larg decât conţinutul. 
Reiese deci numaidecât că cei ce socotesc pe Dumnezeu ca având o margine 
trebuie să primească şi gândul că este cuprins de rău. Iar dacă orice conţinut e mai 
mic decât învelişul, urmează că ceea ce e mai mare stăpâneşte peste ceea ce este 
mai mic. Deci cel ce închide pe Dumnezeu între margini, pune binele sub 
stăpânirea a ceea ce este potrivnic “5. Dar aceasta este o nebunie. Așadar nu se va 


nişte realităţi care îl mărginesc şi totuşi să existe în EL, fără să fie identice cu EI, trebuie să fie 
create şi susținute de EL, dar nu şi invers. 

” Un alt argument că Dumnezeu e nemărginit dacă Dumnezeu e Binele prin fire, atunci ceea ce 
L-ar mărgini cu adevărat ar trebui să fie de altă fire. Dar de altă fire nu e decăt ceea ce nu e 
bun, adică ceea ce e rău. Aceasta ar însemna că există din veci răul, care mărgineşte pe 
Dumnezeu ca Binele prin fire. Dar răul mu poate avea o existenţă prin sine, căci însăşi existenţa 
ce ar avea-o ar fi un bine. Sau existența nu s-ar mai identifica cu Dumnezeu. Răul însă nu e 
decât un parazit ce roade din fiinţă, din existență. Dar din existența incoruptibilă a lui 
Dumnezeu nu poate roade. El roade numai din existenţa care nu e subzistentă prin ea, care deci 
se poate corupe, adică din existenţa creată. Ca atare, el apare după apariţia creaturii şi e 
tolerat de Dumnezeu, nu pentru că existenţa creată nu poate fiinţa decât având acest parazit în 
ea, ci pentru că îl primeşte prin libertatea ei, adică pentru că se hotărăşte în mod liber să-şi țină 
existența în comunicarea nedeplină cu Dumnezeu, izvorul existenţei. Ca atare, răul nu e cu totul 
în afara puterii lui Dumnezeu, dar Dumnezeu îl tolerează, pentru că tolerează libertatea 
creaturii. Căci o creatură fără libertate n-ar fi propriu-zis nici bună, nici corespunzătoare 
puterii lui Dumnezeu ca persoană, pentru că ar fi cu o gravă lipsă în ea. O creatură fără 
libertate, cum e cea a obiectelor, e adusă şi susţinută în existenţă de Dumnezeu, numai ca mijloc 
de manifestare a relaţiei iubitoare diintre făpturile conştiente şi libere. O lume fără persoane 
libere nu ar mal fi o lume creată de un Dumnezeu liber, ci o lume emanată în sens panteist tlintr- 
o esenţă neliberă, lipsită de sens. 

“3 Dacă Dumnezeu este Binele, ceea ce este în afara Lui e răul, sau numai răul. lar dacă 
Dumnezeu este înconjurat din toate părţile de un rău decât care nu este mai tare, atunci răul e 
mai extins decât Dumnezeu şi Dumnezeu nu are unde Se extinde. lar cum binele e prin firea lui 
extensiv, un bine neextensiv sau neputincios să se extindă nu este un bine deplin. Astfel un 
Dumnezeu hotărnicit este lipsit şi în acest sens de însuşirile unui adevărat Dumnezeu. Lucrurile 
acestea se pot spune şi despre o lume care e considerată ea însăşi dumnezeu (în sens panteist), 
dar care e amestecată cu răul. În ea niciodată binele nu poate învinge, ci, dimpotrivă, răul face 


cugeta vreo înconjurare a firii nevăzute. lar ceea ce este neînconjurat nu are o fire 
ce poate fi cuprinsă, ci toată dorinţa către bine, atrasă de urcuşul spre ea, se întinde 
pururea împreună cu drumul ce duce spre ea. Şi în aceasta constă a vedea cu 
adevărat pe Dumnezeu: în a nu afla niciodată o saturare a dorinţei de a-L afla. 
Totdeauna privitorul, prin cele ce le poate vedea, trebuie să ardă de dorinţa de a 
vedea şi mai mult. Astfel nici un hotar nu ar putea să oprească înaintarea în urcuşul 
spre Dumnezeu, prin faptul că, pe de o parte, nu se află nici o margine a binelui şi 
pe de alta, prin nici o săturare nu se taie sporirea dorinţei spre bine ?. 


Dar ce este locul acela gândit lângă Dumnezeu? Şi ce este piatra? Și ce 
înseamnă încăperea din piatră ? Şi ce înseamnă mâna lui Dumnezeu, care 
acoperă gura acelei scobituri din stâncă? Apoi, ce este trecerea lui Dumnezeu? 
Și ce înseamnă «spatele Lui», pe care a făgăduit Dumnezeu să-l arate lui Moise, 
care-i ceruse să-i arate faţa? Căci trebuie ca fiecare din acestea să fie numaidecât 
ceva mare şi vrednic de marea dărnicie a lui Dumnezeu, pentru ca făgăduinţa 
aceasta a lui Dumnezeu să fie crezută că a fost mai mare şi mai înaltă decât toate 
celelalte vederi ale lui Dumnezeu, care s-au împărtăşit mai înainte marelui slujitor. 
Cum ar putea deci înţelege cineva, din cele spuse, înălțimea la care doreşte să urce, 


ca niciodată să nu se împlinească un sens în ea. Dacă această lume este infinită, iar răul este 
amestecat pretutindeni în ea, ea este un infinit cu dublu aspect, al binelui şi al răului sau un 
infinit, în care binele este finit, iar răul nimiceşte curând orice rod al binelui (orice fiinţă 
înzestrată cu conştiinţă). Sau dacă se socoteşte că şi răul este limitat de bine, cum se poate să 
rezulte un infinit din două realităţi finite ? În orice caz, într-o lume socotită dumnezeu, în care 
răul nimiceşte tot ce produce binele mai corespunzător lui (persoanele conştiente), răul e mai 
tare decât binele. Aceasta ar putua îndemna pe unii să spună că binele nu face parte din 
categoriile existenţei, că existenţa e indiferentă în raport cu binele. Dar aceasta umple iarăşi de 
un nonsens existența. 

? Chiar în faptul că niciodată dorința noastră nu ajunge la o saturare de bine, se urată că 
trebuie să existe undeva un bine realizat din veci în nemărginirea lui, şi că el trebuie să exercite 
o atracţie asupra fiinţei noastre, deci că aceasta trebuie să fie creată de el şi pentru el. Numai 
tendința spre bine dă existenţei noastre un sens. Dar fiinţa noastră nu poate face parte din acel 
bine infinit, pentru că în acest caz şi ea ar avea în sine binele în gradul infinit, nemaisimţind o 
trebuinţă să înainteze spre şi mal mult bine. Şi cum binele din noi, pe măsură ce-l realizăm într- 
o mai mare măsură, e pe de altă parte mai expansiv şi mai atractiv în raport cu alte fiinţe, fără 
ca această expansiune şi atracție să exercite vreo silă asupra lor, ci făcându-le să i se deschidă 
în mod liber şi să tindă în mod liber spre fiinţa care îşi întinde binele spre ele, Binele nemărginit 
trebuie să fie şi el expansiv şi atractiv faţă de fiinţele conştiente, mărginite, într-un mod absolut, 
dar fără să exercite vreo silă asupra lor. Caracterul absolut al atracției lui se vede în faptul că 
ființa conştientă creată nu poate să nu tindă spre bine, chiar dacă alege liber forma de bine spre 
care tinde şi chiar dacă se poate înşela asupra binelui pe care-l alege, socotind drept bine ceea 
ce nu e bine. Categoria binelui domină în mod absolut ființa creată conştientă, ceea ce 
dovedeşle că binele e legat prin fire de existenţă. 


după atâtea trepte, Moise şi cel care voieşte să ajute spre tot binele pe cei ce iubesc 
pe Dumnezeu, uşurându-le, prin călăuzire, urcuşul spre El ? «Iată, zice, loc la 
Mine». Înţelesul se potriveşte cu cele înfăţişate mai înainte. Căci zicând «loc», nu a 
închis ceea ce a spus între nişte margini (pentru că nu are măsură ceea ce este fără 
cantitate), ci prin folosirea unui chip scris împrejur şi măsurat, conduce pe 
ascultător spre ceea ce este nesfârşit şi nehotărnicit. Şi mie mi se pare că Scriptura 
vrea să înfățişeze un astfel de înţeles, deoarece dorinţa ta e îndreptată spre ceea ce 
este înainte şi spre care nu te saturi niciodată să alergi, căci nu cunoşti vreo 
săturare de bine, ci dorinţa priveşte mereu spre mai mult. «Locul de lângă Mine» 
este atât de larg că cel ce a pătruns în el nu ajunge niciodată la capătul lui. 


Iar alergarea este, în alt înţeles, stare. Căci «te voi aşeza (te voi statornici), zice, pe 
stâncă». Dar acesta este lucrul cel mai minunat dintre toate: că acelaşi lucru este şi 
stare şi mişcare. Pentru că cel ce urcă, fără îndoială, nu stă şi cel ce stă nu urcă. Dar 
aici, a sta înseamnă a urca. lar aceasta înseamnă că, cu cât cineva rămâne mai 
întărit şi mai neclintit în bine, cu atât străbate mai mult drumul virtuţii. Căci cel 
nestatornic lunecă în temelia gândurilor sale, având nesigură starea lui în bine, 
purtat fiind de valuri încoace şi încolo, cum zice apostolul; şi îndoindu-se şi 
schimbându-se în părerile sale despre lucruri, nu va putea înainta niciodată spre 
înălţimea virtuţii %. Aceştia sunt asemenea celor ce, urcând prin nisip, chiar dacă 


5 Adevărata înaintare în bine are loc numai prin statornicirea în binele adevărat. În binele care 
pare numai bine fără să fie, nu poate avea loc o statornicire, ci acest bine amăgitor produce 
mereu 0 trecere a persoanei create conştiente, de la un lucru părut bun, la altul părut bun, 
pentru că nici unul nu are în el infinitatea. lar prin lipsa acestei statornicia, fiinţa creată 
conştientă dovedeşte că nu înaintează în binele adevărat. Căci, binele adevărat fiind infinit, 
numai cel ce rămâne în el înaintează la infinit, desăvârşindu-se cu adevărat la nesfârşit. Binele 
fiind o adâncime sau o înălțime fără sfârşit, numai ridicându-ne sau adâncindu-ne mereu In el 
ajungem mereu la alte şi alte trepte ale lui. Cine se mişcă în cele de la suprafaţă, întrucât 
acestea sunt mărginite, simte nevoia să treacă mereu de la una unu 1 altaa, neadâncindu-se în 
nimic. Acela nu se găseşte nici pe sine. Căci sinea proprie e aceea care se adânceşte în infinit. 
Cine nu-şi găseşte identitatea sa, statornică privind în esenţa sa, nu rămâne identic cu sine. E 
într-o continuă schimbare la suprafaţă, într-o înstrăinare de sinea sa originală, într-o risipire în 
obiectele care sunt lipsite de originalitate, într-o continuă uitare de sine. E purtat de pornirile 
pătimaşe care apar la suprafața fiinţei sale ca nişte valuri ce apar la suprafaţa mării, mişcate de 
vânturile din afară. «Noul» acesta schimbat continuu ţine numai puţine clipe. Setea după un 
continuu nou în acest sens e o fugă de sinea proprie, e o fugă în gol, în monotonie, un semn al 
ne-ancorării în sinea proprie, al necunoaşterii ei. Nestatornicindu-se în nimic, nu înţelege nimic 
cum trebuie, în esenţa sa. Trebuie să rămânem statornici pe stâncă, în ceea ce nu trece, în ceea 
ce e înrădăcinat în adâncul infinit statornic, ca să înaintăm în adâncul nostru însuşi, înaintând 
în adâncul fără fund în care suntem înrădăcinaţi, deci devenind şi rămânând tot mai identici cu 
noi înşine. Căci adâncul nostru este înrădăcinat şi se poate adânci în existența nesfârşită, 
subzistentă prin ea însăşi. Şi numai rămânând în aceasta, rămânem în noi, sau vice-versa. lar 


încearcă să meargă cu paşi mari trudesc în zadar, păşirea lor alunecând mereu în 
jos împreună cu nisipul, încât ei se mişcă, dar mişcarea lor nu le aduce nici o 
înaintare. Dar dacă cineva, precum spune psalmistul, şi-a tras picioarele din 
adâncul curgător şi le-a sprijinit pe piatră (iar piatra este Hristos, virtutea desăvîr- 
şită), cu cât se întăreşte mai mult în bine şi se face mai neclintit, cum sfătuieşte 
Pavel, cu atât străbate mai repede drumul, folosindu-se de statornicia lui ca de o 
piatră şi înaripându-şi mişcarea pentru calea suitoare prin neclintirea în bine. 


Deci, Cel ce i-a arătat lui Moise «locul» îl porneşte la drum. lar făgăduindu-i 
statornicirea pe piatră, îi arată modul acelei alergări dumnezeieşti. Încăperea din 
stâncă, pe care Scriptura o numeşte deschizătură, bine a tâlcuit-o apostolul prin 
cuvintele sale, spunând că celor ce li s-a desfăcut cortul pământesc le este rânduită 
prin nădejde casa cerească nefăcută de mână (II Cor., 5, 18). 


Cu adevărat, cel ce a isprăvit alergarea, cum zice apostolul, în stadionul acela 
întins şi larg, pe care cuvântul dumnezeiesc îl numeşte «loc», şi a păzit credinţa, 
sau cum spune chipul, şi-a sprijinit picioarele pe stâncă, acela va fi împodobit cu 
cununa dreptăţii de către mâna Conducătorului luptei. lar această slavă e numită de 
Scriptură în chip felurit. Aici, e numită încăpere în stâncă, în alte locuri, desfătarea 
Raiului, cort veşnic, locaş la Tatăl, sânul Patriarhului, ţara celor vii, apa odihnei, 
Ierusalimul cel de sus, Împărăţia Cerurilor, răsplata celor chemaţi, cununa 
harurilor, cununa desfătărilor, cununa frumuseţii şi turn întărit, ospăţul bucuriei, 
împreună şedere cu Dumnezeu, scaun al judecății, loc vestit, cort tainic. 


Acelaşi înţeles vom spune că-l are şi intrarea lui Moise în stâncă. Dat fiind că prin 
piatră a fost înţeles de Pavel, Hristos şi toată nădejdea bunătăţilor se crede că este 
în Hristos, în care am Înviat şi sunt toate vistieriile celor bune, cel ce a ajuns într- 
un bine oarecare se află numaidecât în Hristos, Care cuprinde tot binele. Iar cel ce 
a ajuns până la aceasta şi este acoperit de mâna lui Dumnezeu, precum a făgăduit 
Scriptura, (lar mâna lui Dumnezeu este puterea făcătoare a tuturor, adică Cel Unul 
Născut prin Care toate s-au făcut, Care e şi loc al celor ce aleargă spre EI şi calea 
alergării, după cum El însuşi spune, făcându-Se şi stâncă celor neclintiți şi cale 
celor se se odihnesc), va auzi pe Cel ce l-a chemat şi va merge pe urmele Lui, 
adică va umbla pe urmele Domnului Dumnezeu, precum porunceşte legea. 


statornicirea şi înaintarea în bine, care e una cu existența de la temelia noastră, se face prin 
virtute. 


Chemarea aceasta auzind-o şi marele David, îi spune celui ce locuieşte întru 
ajutorul Celui Prea Înalt: «EI te va acoperi cu umerii Lui» (Ps. 90, 4), ceea ce 
înseamnă că te vei afla pe umerii lui Dumnezeu, pentru că umerii sunt în spate. lar 
despre sine însuşi zice: «Lipitu-s-a sufletul meu de Tine şi dreapta Ta m-a 
sprijinib> (Ps. 62, 8). Vezi cum se potriveşte psalmul cu istorisirea ? Căci precum, 
după spusa psalmistului, celui lipsit de Dumnezeu îi este de ajutor dreapta Lui, aşa 
ŞI în istorisire, mâna lui Dumnezeu se atinge de cel ce aşteaptă glasul dumnezeiesc 
stând pe piatră şi se roagă să-l urmeze Lui. 


Dar şi Domnul, Care a grăit atunci lui Moise, după ce S-a făcut EI însuşi plinitorul 
legii Sale, le spune ucenicilor Săi la fel, dezvăluind înţelesul celor spuse odinioară 
prin ghicitură, zicând: «De voieşte cineva să-Mi urmeze Mie» (Mt. 10, 21). El nu 
zice: «De voieşte cineva să meargă înaintea Mea». Acelaşi lucru îl spune celui care 
îl roagă pentru viaţa veşnică: «Vino, zice, şi-Mi urmează» (Mt, 19, 21). Iar cel ce 
urmează vede spatele celui dinaintea lui. 


Aşadar, Moise, care se străduieşte să vadă pe Dumnezeu, e învăţat acum cum poate 
fi văzut Dumnezeu: a vedea pe Dumnezeu înseamnă a urma lui Dumnezeu oriunde 
te-ar conduce. Căci trecerea Lui înseamnă conducerea de către El a celui ce-l 
urmează. Fiindcă nu poate ajunge altfel în chip sigur la EI cel ce nu cunoaşte calea, 
decât urmând celui ce-l călăuzeşte. Deci cel ce călăuzeşte arată calea prin aceea că 
merge înaintea celui ce-l urmează. lar cel ce urmează nu se va abate de la calea 
cea dreaptă, dacă el va vedea mereu spatele îndrumătorului. 


Căci cel ce se abate în mişcarea sa într-o latură sau alta, sau îşi îndreaptă privirea 
spre faţa călăuzitorului, îşi taie sieşi o altă cale, neurmând pe cea arătată lui de 
către îndrumător. De aceea spune celui călăuzit: «Faţa Mea nu o vei vedea», adică: 
nu trece în fața celui ce te călăuzeşte , fiindcă în acest caz îți va fi drumul 
împotriva lui. Căci binele nu merge împotriva binelui, ci îi urmează. lar prin cel ce 
merge împotriva binelui, înţelege pe cel ce se aşează în faţa lui, pentru că păcatul 
priveşte împotriva virtuţii. Virtutea însă nu e văzută mergând împotriva virtuţii. 
Moise nu priveşte contrar lui Dumnezeu, ci priveşte cele dinapoi ale Lui. Căci cel 
ce priveşte Împotrivă nu va trăi. De aceea hotărăşte glasul dumnezeiesc: «Nimeni 
văzând faţa Domnului nu va trăi» (leş., 33, 20). 


Vezi ce lucru mare este să înveţe cineva să urmeze lui Dumnezeu ? Căci abia spre 
sfârşitul vieţii, după urcuşurile acelea atât de înalte şi după arătările înfricoşătoare 
şi slăvite ale lui Dumnezeu, se învredniceşte de acest har cel ce a învăţat să meargă 
pe urmele lui Dumnezeu. Dar celui ce urmează astfel lui Dumnezeu nu i se mai 
împotriveşte nici una din supărările răutăţii (păcatului). 


Dar după acestea, se ridică împotriva lui pizma fraților săi; pizma, patima 
începătoare a răutății, maica morţii, întâia intrare a păcatului în lume, rădăcina 
păcatului, născătoarea tristeţii, maica nenorocirilor, temelia neascultării, începutul 
ruşinii; pizma, care ne-a despărțit de pomul vieţii şi dezbrăcându-ne de sfinţitele 
veşminte ne-a dus prin ruşine la îmbrăcămintea de foi de smochin; pizma, care l-a 
înarmat pe Cain împotriva firii şi a pricinuit omorârea care se cere răzbunată de 
şapte ori; pizma, care 1-a făcut pe Iosif rob, pizma, care este boldul pricinuitor de 
moarte, pumnalul ascuns, boala firii, veninul amar, topirea de bunăvoie, săgeata 
otrăvită, cuiul sufletului, focul din inimă, flacăra ce arde măruntaiele, a cărei 
nefericire nu este răul propriu, ci binele celuilalt, iar străduința urmărită, 
dimpotrivă, nu este binele propriu, ci răul aproapelui; pizma, care suferă de 
izbânzile oamenilor şi se bucură de nenorocirile lor. Se întâmplă cu ea ceva 
asemănător cu vulturii mâncători de cadavre, care sunt ucişi de mir, pentru că firea 
lor este obişnuită cu putreziciunea rău mirositoare. Căci ceva la fel se întâmplă cu 
cel stăpânit de boala pizmei: e distrus de propăşirea prietenilor ca de o răspândire a 
mirului, iar dacă vede vreo pătimire din vreo nenorocire, coboară lângă ea şi îşi 
înfige ciocul încovoiat, scoțând la iveală toate ascunsurile nenorocirii. 


Pe mulți 1-a chinuit pizma înaintea lui Moise. Ciocnindu-se însă de acest mare om, 
ea s-a sfărâmat ca un vas de lut ce se ciocneşte de o stâncă. În aceasta s-a arătat cu 
deosebire folosul câştigat din drumul cu Dumnezeu, făcut de Moise, care, alergând 
pe «locul» dumnezeiesc, s-a oprit pe stâncă, a intrat în încăperea acesteia, a fost 
acoperit de mâna lul Dumnezeu şi a urmat Celui ce-l călăuzea, neprivind 
împotriva Lui, ci privind spatele Lui. EI s-a dovedit pe sine ajuns la fericire, pentru 
că a urmat lui Dumnezeu şi pentru că s-a arătat mai înalt decât poate să-l ajungă 
săgeata pizmei. Căci pizma îşi trimite săgeata şi împotriva lui, dar ea nu poate 
ajunge la înălțimea la care se află Moise. Şi coarda răutăţii n-a putut să arunce atât 
de departe patima sa, încât să treacă, de la cei ce se îmbolnăviseră înaintea lui, la 
el. 


Însă Aaron şi Maria au fost răniţi de patima bârfirii şi s-au făcut ca un fel de arc al 
pizmei, aruncând împotriva lui, în loc de săgeată, cuvântul (Num., cap. 12). Dar 
Moise era atât de departe de a se molipsi de boala lor, încât a putut să şi vindece 
patima celor ce se îmbolnăviseră de ea. Astfel, nu numai că nu e mişcat de pornirea 
de răzbunare împotriva celor ce l-au supărat, ci îl roagă şi pe Dumnezeu pentru el. 
EI arată, socotesc, prin câte a făcut, că cel ce este bine îmbrăcat în platoşa virtuţii 
nu va fi străpuns de vârful săgeţilor. Fundcă tăria ei îndoaie vârful săgeți şi o 
respinge. lar arma ocrotitoare împotriva unor astfel de săgeți este însuşi 
Dumnezeu, pe Care-l îmbracă luptătorul pentru virtute : «Că v-aţi îmbrăcat, zice, 
în Domnul lisus» (Rom. 13, 11). Aceasta este armura care nu poate fi străpunsă, în 


care, îmbrăcat fund, Moise a făcut neputincios pe vicleanul arcaş 5. Aşa s-a tocit 
în el pornirea răzbunătoare împotriva celor ce l-au supărat şi fiind ei osândiţi de 
judecata nepărtinitoare, s-a lăsat călăuzit de dreptatea firească “ şi s-a făcut rugător 
la Dumnezeu pentru fraţii săi. E un lucru pe care nu l-ar fi făcut dacă nu ar fi urmat 
lui Dumnezeu, Care i-a arătat spatele Lui spre călăuzirea sigură în virtute. lar 
celelalte vor fi tâlcuite în cele următoare. 


Deoarece vrăjmaşul firii oamenilor nu şi-a găsit loc de unde să atace pe Moise, 
spre vătămarea lui, îşi îndreaptă războiul împotriva celor mai slabi şi, trimițând ca 
pe o săgeată în popor patima lăcomiei pântecelui, îi stârneşte la poftă egipteană, 
făcându-i să aleagă în locul hranei din cer mâncarea de carne a egiptenilor. Dar 
Moise cel înalt cu sufletul, înălțându-se deasupra unei astfel de patimi, era întreg 
plin de nădejdea moştenirii viitoare, făgăduită de Dumnezeu celor ce se mutau din 
Egiptul gândit (inteligibil) şi călătoreau spre pământul acela în care ţâşneşte laptele 
amestecat cu miere. 


În acest scop îi face pe câţiva, dintre iscoadele bunătăţilor din acel pământ, 
învăţători ai lor. Dintre aceştia, unii sunt, după părerea mea, gândurile ce ne 
înfăţişează nădejdile cele bune, iar alţii, gândurile ce se nasc din credinţa care 
întăreşte nădejdea în bunătățile aşteptate. Iar cei ce pricinuiesc lipsa de nădejde în 
făgăduinţele cele bune sunt gândurile venite de la cel potrivnic, care slăbesc 
credința în cele făgăduite. Dar Moise, neascultând nici un cuvânt al celor 
potrivnici, socoteşte vrednic de credință pe cel ce vesteşte cele bune despre 
pământul acela. Conducătorul iscodirii celei bune a fost lisus (Navi), care prin 
asigurarea lui a făcut vrednice de crezut bunătățile făgăduite (Num. cap. 13). 
Privind la el, Moise şi-a văzut întărite nădejdile în cele viitoare având ca dovadă a 
desfătării de acolo ciorchinele adus de Iisus, atârnat pe drugi. 


Auzind de lisus, care aduce veşti sigure despre pământul acela, şi despre 
ciorchinele ridicat pe lemn, poţi înţelege pentru ce Moise, privind şi el spre acesta, 
a fost întărit în nădejdile lui. Căci ce altceva înseamnă ciorchinele spânzurat pe 


3 Cine e îmbrăcat în Hristos, în platoşa bunătăţii şi curăţiei Lui cu neputinţă de atins de vreo 
patimă, nu poate fi străpuns de nici o săgeată otrăvitoare a răului, a poftei de răzbunare, de nici 
O ispită spre ură, spre plăcerea egoistă. Bunătatea şi curăţia lui Hristos sălăşluieşte în acela, cu 
liniştea şi cu tăria lor, încovoaie orice actfel de săgeată sau rămân nestrăpunse de nici o ispită. 
% «Dreptatea firească» e dreptatea care se lasă călăuzită de identitatea firii oamemilor, care e 
aplecată în toţi spre păcat. Deci e condusă de înțelegere şi de iertare faţă de ei. Dar e In acelaşi 
timp şi dreptatea spre care tinde firea noastră In voinţa de a depăşi egoismul păcatului cu stare 
nefirească şi de a înfăptui frăţietatea, pacea, Iertarea între oameni, proprii firii noastre. 


lemn, dacă nu ciorchinele spânzurat pe cruce în zilele cele mai de pe urmă, al cărui 
sânge se face băutură mântuitoare celor ce cred? Aceasta vestind-o Moise, de mai 
înainte, prin chip, spune: «Am băut vinul, sângele strugurelui, prin care ne ves- 
teşte de mai înainte patimile mântuitoare. 


Apoi iarăşi se continuă drumul prin pustiu şi poporul chinuit de sete deznă- 
dăjduieşte de bunătăţile făgăduite. Dar Moise face din nou să se umple pustiul de 
apa izvorâtă pentru ei din piatră. 


Cuvântul acesta ne învaţă, prin înţelesul lui duhovnicesc, despre taina pocăinţei. 
Fiindcă cei ce s-au abătut, după ce au gustat odată din piatră, spre pântece şi trup şi 
spre plăcerile egiptene, sunt osândiţi să flămânzească de împărtăşirea de bunătăţi. 
Dar prin căinţă, pot afla iarăşi piatra pe care au părăslt-o şi pot deschide iarăşi vina 
de apă şi se pot sătura din nou de ea. Pe această apă o dă piatra din ea celui ce a 
crezut că iscodirea lui lisus e mai adevărată decât a celor potrvnici şi priveşte spre 
ciorchinele din care picură sângele celui ce a crezut în acela care a făcut piatra să 
izvorască iarăşi apă prin lemn (Num. cap. 20). 


Poporul însă tot nu a învăţat să urmeze pe căile măririi lui Moise. Este atras iarăşi 
spre pofte înrobitoare şi se pleacă spre plăceri egiptene. Istorisirea ne arată prin 
aceasta că firea omenească alunecă mai mult spre cele de jos, fiind dusă pe mii de 
căi spre boală. De aceea Moise, împotrivindu-se, ca un doctor prin meşteşugul său, 
oricărei patimi ce stăpâneşte peste oameni, nu lasă boala să domnească peste ei 
până la moarte. Căci unora, pofta celor nebuneşti le-a adus şerpii, care prin 
muşcătura lor au vărsat în cei muşcaţi veninul ucigător. Dar marele legiuitor, 
printr-un chip de şarpe, a făcut neputincioasă puterea fiarelor adevărate (Num. cap. 
21). 


Dar e timpul să facem mai lămurit acest chip. Un leac împotriva acestor patimi rele 
este curățirea adusă sufletelor prin taina dreptei credinţe. Punctul de căpetenie în 
taina celor crezute este privirea la patima Celui ce a primit să pătimească pentru 
noi. lar patima este crucea. Deci cel ce priveşte spre ea, cum spune cuvântul 
(Scriptura), nu va fi vătămat de veninul poftei. lar a privi spre cruce înseamnă a-ţi 
face toată viaţa moartă şi răstignită pentru lume, nemişcată spre nici un păcat, cum 
bine zice proorocul, pironindu-ţi trupul prin frică de Dumnezeu. Iar pironul care 
potoleşte trupul este înfrânarea. Fiindcă deci pofta nebunească scoate din pământ 
şerpi otrăvitori (căci orice vlăstar al poftei este ca un şarpe), legea ne-a arătat de 
mai înainte ce se va vedea pe lemn. lar aceasta este o asemănare a şarpelui şi nu 
şarpe, precum spune şi dumnezeiescul Pavel: «Întru asemănarea trupului 


păcatului» (Rom., 3, 5). lar adevăratul şarpe este păcatul; şi cel pornit spre păcat 
îmbracă firea şarpelui *. 


Deci omul se eliberază de păcat prin Cel ce a luat chipul păcatului şi S-a făcut ca 
noi, care ne-am abătut spre chipul şarpelui *. Prin EI, moartea din muşcături e 
oprită, dar fiarele însele nu sunt ucise. Iar fiare numesc poftele. Asupra celor ce 
privesc la cruce, moartea înspăimântătoare a păcătoşilor nu are putere; dar pofta 
sălăşluită în trup împotriva Duhului nu s-a pierdut cu totul. Pentru că şi în cei 
credincioşi lucrează de multe ori muşcăturile poftei. Dar cel ce priveşte spre Cel 
înălțat pe lemn îşi vindecă boala, risipind veninul prin frica poruncii ca printr-un 
leac. 


lar că şarpele ridicat în pustie este chipul tainei crucii ne învaţă limpede glasul 
Domnului, când zice ; «Precum Moise a înălţat şarpele în pustie, aşa trebuie să fie 
înălțat Fiul Omului» (În, 3, 14). Dar păcatul îşi urmează drumul său într-o 
continuare a răutăţii, înaintând ca un lanţ neîntrerupt *. Iar legiuitorul, ca un 
doctor, îşi prelungeşte lucrarea tămăduitoare împreună cu înaintarea răutăţii, 
întrucât mușcătura şerpilor făcându-se neputincioasă celor care privesc spre 


5 Cine priveşte spre cruce nu e vătămat de veninul poftei, pentru că crucea înseamnă înfrânarea 
ca antidot al poftei. Pe cruce vede omorât şarpele care a dus pe Eva la păcat, trezind în ea pofta 
cu veninul ei. Pe cruce e pironit trupul poftelor, care e asemenea unui şarpe îndemnător la 
păcat, sau umplut de veninul poftelor şarpelui celui spiritual. Pe cruce Şi-a răstignit trupul 
Hristos, nu pentru, că şi trupul Lui ar fi fost muşcat de pofte, ci pentru a ne arăta că îşi dă până 
şi viaţa trupului, pentru a-l arăta umplut de puterea înfrânării, pentru a-l duce până la capăt în 
întărirea prin înfrânare, ca să ne-o transmită şi nouă. În acest sens, trupul lui Hristos nu a fost 
şarpe real, sau trupul umplut cu veninul şarpelui, ca al nostru, ci s-a făcut în asemănarea 
şarpelui, sau al trupului nostru, care devenise trup al păcatului. 

3 Aici chipul are două sensuri: a) lisus a luat numai chipul păcatului, sau un trup care avea 
asemănarea cu trupul nostru păcătos, dar nu era păcătos; b) noi; luând chipul şarpelui, ne-am 
însuşit în mod real pofta, nu numai asemănarea ei. În primul sens, Hristos a devenit fiziologic ca 
noi, dar nu şi moral; în al doilea sens, noi am devenit moral ca «şarpele» (diavolul), dar nu şi 
fiziologic. De această labilitate In folosirea termenului «chip» la Sfântul Grigorie, ar trebui să 
țină seama cei ce socotesc că, după el, nu vom avea trupul real, având noi după înviere chipul 
(Soţ) trupului. E de socotit mai degrabă interpretarea că vom avea organizarea trupului de 
acum, cu mădularele lui, dar nu cu trebuinţele de acum, deci din acest punct de vedere vom avea 
numai «Chipul» trupului de acum. Dar poate că acest cuvânt mai are şi alte sensuri la Sfântul 
Grigorie de Nyssa. 

% Înainte de IHristos, omul biciuit de suferinţa de pe urma unei forme a păcatului, se lasă ispitit 
de o altă formă a lui, experienţa suferinţei de pe urma formei anterioare a păcatului oprindu- 1 
de a mai sluji aceleiaşi forme a lui. Dar în general, păcatul îl stăpânea ca o lege, nepermiţându-i 
o deplină eliberare de el. 


asemănarea şarpelui (înţelege, desigur, că este vorba de un chip), înşelătorul mult 
iscusit al nostru născoceşte alt meşteşug al păcatului. 


Acest lucru se poate vedea întâmplându-se multora şi acum. Căci dacă unii îşi 
asupresc patima poftei printr-o viaţă mai înfrânată, se îmbulzesc spre preoţie, 
batjocorind, prin năpustiri omeneşti şi prin porniri spre hirotonie, preoţia şi 
iconomia lui Dumnezeu. Aşa îi duce spre această rea continuare a păcatului cel 
osândit prin istorisire să lucreze oamenilor cele rele. Fiindcă, odată ce a încetat 
pământul, datorită credinţei în Cel înălțat pe lemn, să mai nască şerpi împotriva 
celor stăpânii de pofte, şi oamenii au fost convinşi că sunt mai tari decât muşcă- 
turile veninoase, în locul poftei trupeşti înfrânate intră boala mândriei. ŞI socotind 
umilitor să-şi păzească locul ce li s-a duduit, se îmbulzesc la vrednicia preoțească, 
înlăturând prin pizmă pe cei ce au primit de la Dumnezeu această sfântă slujire. 
Dar aceştia au fost nimiciţi, fund înghițiţi de prăpastie, iar câți au rămas deasupra 
din ceata lor au fost mistuiți de fulgere (Num. cap. 13). 


Prin această istorie socotesc că Scriptura ne învaţă că pogorârea sub pământ este 
sfârşitul înălțăru prin mândrie. Şi poate că pornind cineva de la acestea nu a greşit 
arătând funţa mândriei ca un urcuş în jos. lar dacă cugetarea aceasta este potrivnică 
părerii celor mulţi, să nu te miri. Căci multora li se pare că numele de mândrie 
arată pe cel ce se află deasupra celorlalți. Dar adevărul celor istorisite întăreşte 
cugetarea noastră despre mândrie. Căci dacă cei ce s-au ridicat pe ei înşişi peste 
ceilalți s-au scufundat undeva jos, pământul crăpându-se într-o clipă, nu vei 
dispreţui spusa care înfăţişează mândria că prăbuşirea cea mai adâncă. 


Pe cei ce privesc la acestea Moise îi învaţă să fie smeriţi şi să nu se mândrească cu 
izbânzile lor, ci totdeauna să judece cum se cuvine cele de față. Căci dacă ai biruit 
plăcerile, nu înseamnă că nu eşti chinuit de alt chip al patimii. Fiindcă orice 
patimă, cât este patimă, este cădere, iar schimbarea patimii nu aduce nici o 
deosebire în căderi. Cel ce a alunecat pe lunecuşul plăcerii a căzut, şi cel ce a călcat 
strâmb din mândrie, s-a răsturnat. Şi nici un fel de cădere nu este de dorit celui ce 
are minte. Şi trebuie să fugim de orice cădere, cât este cădere. Astfel, dacă vezi pe 
cineva şi din cei de azi care s-a curăţit în vreo măsură de boala plăcerilor, dar care 
ținându-se mai presus de alții se îmbulzeşte cu sârg spre înălțimea preoţiei, 
socoteşte că vezi pe unul ca acesta căzut în mândrie. 


Căci, în cele ce urmează, legea ne învaţă că preoția este un lucru dumnezeiesc şi nu 
omenesc. Şi iată cum ne învaţă aceasta: luând Moise clte un toiag de la fiecare 
seminție, însemnat cu numele celui ce l-a dat, le-a pus în faţa altarului, ca toiagul 
să se facă mărturia hirotoniei de sus, fiind desemnat ca deosebit de celelalte printr- 


o oarecare minune dumnezeiască (Num. cap. 17). Făcându-se aceasta, toiegele 
celorlalți au rămas precum erau, iar al preotului (al arhiereului Aaron), îndăcinân- 
du-se prin el însuşi, fără vreo umezeală străină, ci prin puterea pusă în el de 
Dumnezeu, a dat ramuri şi rod şi rodul s-a copt (iar rodul era o nucă). Prin cele 
întâmplate toţi au fost învăţaţi să păzească buna rînduială. lar prin rodul pe care l-a 
dat toiagul preotului se cuvine să înţelegem cum trebuie să fie viaţa preotului: o 
viaţă înfrânată, aspră şi vârtoasă în purtarea ei văzută, dar înăuntru, în ascuns, 
având miezul bun de mâncare nearătat şi acoperit, care va fi descoperit atunci când 
se va coace cu vremea şi când coaja ce-l înconjoară va fi înlăturată, iar învelişul 


lemnos se va sparge *. 


Dar dacă viaţa unui aşa zis preot o vezi asemenea unui măr parfumat şi rumen, 
cum sunt mulți împodobiţi în porfiră şi vison şi îngrăşându-se la mese bogate şi 
bând vinuri alese, unşi cu cele dintâi parfumuri şi desfătându-se de alte multe 
lucruri dulci ce stau la îndemâna celor ce duc o viaţă după pofta lor, poţi să zici şi 
tu, după cuvântul Evangheliei, că, văzând fructul, nu recunoşti din el pomul 
preoţesc. Altul este fructul preoţiei şi altul acesta. Fructul preoţiei este înfrânarea, 
iar al acestuia este desfătarea. Fructul preoţiei nu e îngrăşat cu sucul pământului, în 
acesta însă curg multe pâraie ale plăcerilor de Jos, prin care fructul vieţii acesteia se 
rumeneşte de o frumuseţe lumească. 


Iar când cel ce ascultă s-a curăţit şi de această patimă trece printre cei de alt neam, 
prin mijlocul cărora legea îl călăuzeşte, pe calea de mijloc (calea împărătească), 
neabătându-se într-o parte sau alta. Fiindcă abaterea spre margini este primejdioasă 
călătorului. Căci precum este primejdios pentru cel ce merge pe creasta unei stânci 
între două prăpastii, să se abată fie într-o parte fie în cealaltă (de fiecare parte 
aşteptându-l prăpastia), la fel legea vrea ca cel ce urmează ei să nu părăsească 
nicidecum calea, care, precum zice Domnul, este strâmtă şi cu necazuri, neluând-o 
nici la stânga, nici la dreapta. Acest cuvânt ne învaţă să vedem virtuțile rânduite la 
mijloc. Fiindcă tot păcatul se lucrează fie prin ceea ce este sub virtute, fie prin ceea 
ce «cade» deasupra ei. 


De pildă, ca să luăm bărbăția: laşitatea înseamnă lipsa virtuţii, dar îndrăzneala 
nesăbuită este «căderea» deasupra ei. Iar virtutea este ceea ce e curat de amândouă 
şi e văzut la mijloc între relele de pe laturi. In acelaşi fel, toate celelalte câte sunt 


5 Aceasta va fi în viața viitoare. Spargerea învelișului lemnos, sau înlăturarea cojii, este sau 
moartea trupului, sau îmbrăcarea într-un trup nelemnos, neînvârtoşat, transparent deplin al 
duhului din noi. Acele va fi o altă haină, nemuritoare, va fi locuinţa noastră cea din cer (II Cor. 
5, 2-4). 


năzuite ca mai bune se află la mijloc, între vecinătăţile rele. Inţelepciunea este la 
mijloc între dibăcie şi naivitate. Nici prudenţa şarpelui nu este de laudă, nici 
nevinovăția porumbelului, atunci clnd e luată fiecare de sine. 


Virtutea poate fi socotită ca deprindere amestecată din amândouă, aflându-se la 
mijlocul lor. Cel lipsit de înfrânare este un desfrânat, cel prea înfrânat îşi chinuieşte 
conştiinţa, cum stăbileşte Pavel (| Tim. 4, 2). Unul se predă plăcerilor fără ruşine, 
iar altul se scârbeşte şi de căsătorie ca de o desfrânare. Înfrânarea este 
deprinderea de la mijlocul acestora două. Dat fiind că, precum spune Domnul, 
lumea aceasta zace întru cel rău, iar celor ce urmează legii, răul ce se 
împotriveşte virtuţii, sau răutatea le este de alt neam, cel ce călătoreşte prin 
lumea aceasta va străbate calea trebuitoare a virtuţii în chip sigur, dacă va păzi 
drumul de căpetenie, bătătorit şi albit prin virtute, neabătându-se nicidecum prin 
răutate pe înfundăturile de alături. Şi deoarece, precum s-a zis, odată cu virtutea 
urcă şi uneltirea vrăjmaşului, născând potrivit cu virtutea fiecăruia prilejul de 
abatere spre rău, când viaţa poporului creşte pe calea cea către Dumnezeu, 
potrivnicul se foloseşte de altă uneltire. Asemenea celor destoinici în război, cei ce 
văd că e greu să înfrângă prin luptă pe faţă pe cei mai tari în putere se folosesc de 
cuvinte şi curse împotriva celui ce li se împotriveşte , la fel oastea răutăţii nu mai 
duce lupta cu cei întăriți prin lege şi virtute pe faţă, ci îşi pune în lucrare uneltirea 
prin curse ascunse. Acela cheamă în ajutor vrăjitoria împotriva celor contra cărora 
unelteşte. 


Astfel, istorisirea vorbeşte de un ghicitor sau prezicător, care având puterea dintr-o 
oarecare lucrare vătămătoare a demonilor şi a vrăjmaşilor, a fost plătit de către 
stăpânitorul madianiţilor pentru a vătăma prin blestem pe cei ce vieţuiau după voia 
lui Dumnezeu. Dar el a prefăcut blestemul în binecuvântare. 


Prin aceasta noi înţelegem, mergând pe firul tâlcuirilor de mai sus, că nici vrăjitoria 
nu poate lucra împotriva celor ce viețuiesc în virtute, ci că cei ce sunt susținuți de 
ajutorul dumnezeiesc biruiesc orice uneltire. 


lar că cel amintit se ocupa cu vrăjitoria, ne mărturiseşte storia când spune că 
săvârşea prin mână vrăjile şi era sfătuit de păsări şi înainte de toate era învăţat prin 
glasul asinei despre cele viitoare pe care voia să le afle. Glasul asinei (din 
obişnuinţa ce o avea ea de a înţelege glasurile cele necuvântătoare printr-o lucrare 
diavolească), Scriptura ni-l înfăţişează ca fiind articulat. Aceasta ne arată că cei 
luaţi în stăpânire de o astfel de înşelăciune a dracilor ajung până acolo că primesc 
ca prin cuvânt învăţătura născută în ei de calitatea sunetului animalelor simțită de 


ei. Deci luând aminte la cele prin care era amăgit până acum, de data aceasta a fost 
învăţat că cei împotriva cărora a fost plătit se bucură de o putere nebiruită. 


Căci şi în istorisirea evanghelică a fost trimisă spre a se împotrivi puterii Domnului 
o mare ciurdă de draci, ca o legiune. Dar apropiindu-Se Cel ce are stăpânirea peste 
toate, ei recunosc puterea Lui covârşitoare şi nu le rămâne ascuns adevărul că 
Acesta este de fire dumnezeiască, sau Cel ce la timpul cuvenit va aduce pedeapsa 
asupra celor ce au păcătuit. Căci spune glasul dracilor: «Te ştim cine eşti, Sfântul 
lui Dumnezeu, şi că ai venit să ne chinuieşti pe noi înainte de vreme» (Mt. 8, 29). 
Acelaşi lucru s-a întâmplat şi atunci când puterea drăcească ce o avea vrăjitorul l-a 
învăţat pe Balac că poporul acela este de nebiruit. 


Dar noi spunem, potrivind istorisirea aceasta cu tâlcuirile de mai înainte, că cel ce 
vrea să blesteme pe cei virtuoşi nu poate să rostească nici un cuvânt supărător sau 
vătămător, ci blestemul se preface în binecuvântare. Iar prin aceasta înţelegem că 
de cei ce viețuiesc în virtute nu se atinge nici o pată a defăimăriu. Căci cum va fi 
defăimat de lăcomie cel hpsit de orice avuţie ? Cum va ponegri ca desfrânat pe cel 
ce trăieşte în retragere şi singurătate ? Sau de mânie, pe cel blând ? Sau de 
mândrie, pe cel smerit? Sau de orice altă pată, pe cei recunoscuți din cele 
potrivnice, al căror scop este să păstreze viața nepătată, ca, precum spune 
apostolul, să se ruşineze potrivnicul, neavând nimic de zis împotriva lor ? (| Tim. 
258) 


De aceea spune glasul celui ce fusese chemat să blesteme: «Cum voi blestema pe 
cel pe care nu-l blesteamă Domnul ?» (Num. cap. 24), adică: cum voi defăima pe 
cel ce nu mi-a dat pricină de defăimare, a cărui viață, din cauză că priveşte spre 
Domnul, nu este rănită de răutate ? 


Dar neizbutind în aceasta, pricinuitorul răutăţii nu se opreşte cu totul de la alte 
născociri împotriva noastră, ci îşi îndreaptă gândul spre lupta lui cea mai proprie, 
ispitind firea iarăşi spre păcatul prin plăcere. Căci plăcerea, dând oricărui păcat un 
farmec, atrage uşor sufletele mai lihnite spre pofte în undiţa pierzării. E un lucru 
care s-a întâmplat şi atunci. Căci cei ce au biruit armele şi au dovedit orice atac 
prin armele de fier ca fiind mai slab deoît puterea lor şi au pus pe fugă oastea 
vrăjmaşilor, au fost răpuşi de săgețile femeieşti, prin plăcere. Şi cei ce au fost mai 
tari decât bărbaţii, s-au făcut mai slabi decât femeile. Îndată ce li s-au arătat lor 
femeile, punându-le în față nu arme, ci formele lor, îndată au uitat de tăria 
bărbătească, topindu-şi mânia în plăcere. Şi unii au ajuns într-o stare în care era 
firesc să ajungă cei ce s-au înfierbântat de amestecarea nelegiuită cu cele de alt 


neam. lar această unire cu răul a însemnat lipsirea de unirea cu binele. Şi îndată 
mânia dumnezeiască s-a pornit asupra lor. 


Dar râvnitorul Finees n-a aşteptat ca păcatul să fie curățit prin judecata de sus, ci el 
însuşi s-a făcut judecător şi totodată pedepsitor. Căci, mişcat de mânie împotriva 
celor înfierbântați la desfrâu, a îndeplinit lucrarea preotului, curățind păcatul prin 
sânge, dar nu prin sângele unui animal nevinovat ce nu se împărtăşeşte întru nimic 
de urâciunea desfrâului, ci prin al celor împerecheaţi în răutate. Şi străpungând cu 
lancea cele două trupuri, a oprit mişcarea dreptății dumnezeieşti, amestecând 
plăcerea celor ce păcătuiseră cu moartea (Num. 25, 7-11). 


Mie mi se pare că această istorie dă oamenilor un sfat folositor, prin care învăţăm 
că din multele patimi care războiesc gândurile oamenilor, nici o altă patimă nu are 
asupra noastră o putere deopotrivă cu boala plăcerii trupeşti. Căci pe izraeliţii ce se 
dovediseră mai tari decât călărimea egipteană şi biruiseră pe amaleciți şi se 
arătaseră înfricoşători poporului întâlnit după aceea şi mai apoi zdrobiseră oastea 
madianiților, pe aceştia îi robeşte dintr-o dată vederea femeilor de alt neam. Prin 
aceasta ni se arată, precum s-a spus, nu altceva decât că plăcerea trupească 
pricinuieşte o războire greu de înfrânt şi de înfruntat. Ea a ridicat împotriva celor 
nebiruiți de arme, prin însăşi arătarea ei, steagul biruitor al necinstei, punând sub 
mărturia luminii, ruşinea lor. Ea a dovedit pe oameni a fi ca animalele, căci 
pornirea dobitocească şi nerațională spre desfrâu 1-a făcut să uite de firea 
omenească, ne mai ascunzându-şi murdăria, ci lăudându-se cu necuviinţa patimi şi 
împodobindu-se cu urâciunea ruşinii lor, tăvălindu-se pe faţă unii la vederea altora 
ca porcii în mocirla necurăţiei. 


Ce ne învaţă deci istorisirea ? Că învățând câtă putere spre rău are boala plăcerii 
trupeşti, să ne ducem viaţa noastră cât mai departe de vecinătatea ei, ca să nu treacă 
boala şi la noi, ca un foc care-şi întinde, prin apropiere, flacăra lui cea nimicitoare. 
Aceasta ne învaţă şi înţelepciunea lui Solomon spunând să nu călcăm pe jar cu 
piciorul gol, nici să nu băgăm foc în sân. Pentru că atâta timp cât vom sta departe 
de arderea patimi, putem rămâne întru nepătimire. Dar dacă ne apropiem şi 
lingem această căldură arzătoare, focul patimilor va pătrunde în sânul nostru şi 
apoi va ajunge şi la picior arderea şi stricăciunea din sân. 


Iar la Evanghelie Domnul a tăiat cu glasul Lui Însuşi, ca pe o rădăcină a patimii, 
pofta de a privi, ca să ne păzim departe de acest rău, învățând că cel ce a primit 
patima cu ochii deschide bolii drum împotriva sa (Mt., 5, 28). Relele patimilor sunt 
ca o ciumă, care punând odată stăpânire pe părțile de căpetenie din om, nu mai 
încetează decât prin moarte. 


Dar socotesc că nu mai trebuie să lungim cuvântul, care a înfățişat toată viaţa lui 
Moise ca pe o pildă de virtute cititorilor. Căci celui ce tinde spre o viaţă mai înaltă, 
cele spuse îi vor fi nu puţină merinde în drumul spre adevărata înţelepciune. Iar cel 
moleşit întru nevoinţele virtuţii, chiar dacă s-ar scrie cu mult mal multe decât cele 
spuse, nu va afla nici un folos din osteneală. 


Totuşi, pentru a nu se da uitării ceea ce am arătat în cuvântul-înainte, unde 
stabilisem că viaţa desăvârşită este aceea în caree nici un hotar nu opreşte 
înaintarea, ci creşterea spre mai bine a vieţii săvârşindu-se pururea, e un drum al 
sufletului spre desăvârşire, bine ar fi ca, ducând cuvântul nostru până la sfârşitul 
vieţii lui Moise, să întărim definiția dată de noi desăvârşirii. Fiindcă cel ce s-a 
înălțat prin atâtea urcuşuri de-a lungul întregii vieţi nu a încetat de a se ridica iarăşi 
mai presus de sine, pentru că, precum socotesc, prin toate să 1 se arate viața mai 
presus de nori şi ca un meteor ce înaintează în eterul înălțimii gândite cu mintea 
(inteligibile), asemenea unui vultur. 


S-a născut atunci când naşterea unui evreu era socotită pentru egipteni în afara 
legii. Şi tiranul care pedepsea pe cel născut, prin legea de atunci, se face mai bun 
decât legea nimicitoare, încât el a fost izbăvit mai întâi de cei ce l-au născut, iar 
după aceea, chiar de cei ce au stabilit legea. Şi cei ce doreau să-i aducă moartea 
prin lege şi-au arătat grijă nu numai pentru viaţa lui, ci şi pentru o viaţă bună, 
înzestrând pe tânăr cu toată învăţătura. După acestea se ridică deasupra cinstirii 
oamenilor şi mai presus de dregătoria împărătească, socotind mai puternică şi mai 
împărătească decât straja şi podoaba împărătească înfrumusețarea cu paza virtuţii 
ŞI cu podoaba ei. 


Apoi izbăveşte pe cel de un neam cu el şi răpune cu o lovitură un egiptean, prin 
aceştia vrând să înţelegem, după o tâlcuire mai înaltă, pe duşmanul sufletului şi pe 
prietenul lui. Apoi îşi face din linişte învăţătoarea cunoştinţelor înalte şi aşa îşi 
luminează înţelegerea cu lumina ce strălucea din rug. După aceea, se grăbeşte să 
împărtăşească celor de un neam cu el bunătăţile ce i s-au dăruit lui de Dumnezeu. 


În acestea a făcut o dovadă a îndoitei sale puteri: a celei apărătoare împotriva 
vrăjmaşului, prin felurite chipuri şi cu lovituri necontenite, iar a celei binefă- 
cătoare, prin faptele faţă de cei de un neam. Trece apoi prin mare atâta popor cu 
piciorul, fără să-şi pregătească o flotă de corăbii, ci conducîndu-i prin credință ca 
printr-o corabie plutitoare, preface pe seama evreilor adâncul în uscat şi, pe seama 
egiptenilor, uscatul, în mare. A cântat apoi cântările de biruinţă, a fost călăuzit de 
stâlpul de foc, a fost luminat de focul ceresc şi a pregătit masa din hrana trimisă lui 
de sus, a stâmpărat setea din piatră, a întins mâinile spre pierzania amaleciţilor, a 


urcat muntele, a ajuns în întuneric, a auzit trâmbiţa, s-a apropiat de firea 
dumnezeiască, s-a văzut înconjurat de cortul de sus, a împodobit preoția, a 
împlântat cortul, a îndreptat viaţa prin lege, a câştigat ultimele războaie, în chipul 
arătat, şi la sfârşitul izbânzii sale a pedepsit desfrânarea, prin preoție. Căci aceasta 
ne dă să înţelegem mânia lui Finees, pornită împotriva patimi. Şi după toate 
acestea se urcă pe muntele odihnei şi nu păşeşte spre pământul din vale, spre care 
poporul de jos priveşte ca la pământul făgăduinței. Nu mai gustă hrana 
pământească cel ce se desfată cu cea care curge de sus, ci ajungând sus, pe însăşi 
creasta muntelui, ca un sculptor priceput care şi-a modelat toată statuia vieţii sale, 
la capătul lucrării sale nu pune sfârşit lucrului %. 


Căci ce spune despre aceasta istoria ? «Că a murit Moise, slujitorul Domnului, 
după cuvântul lui Dumnezeu, şi nimeni nu a cunoscut mormântul lui; şi ochii lui nu 
s-au întunecat şi faţa lui a rămas nestricată» (Deut. 34, 5-7). 


Prin acestea învăţăm că cel ce a trecut prin atâtea izbânzi se învredniceşte de 
această înaltă numire, încât să se cheme slujitor al lui Dumnezeu, ceea ce înseamnă 
că s-a făcut mai înalt decât oricine. Fiindcă nu ajunge cineva slujitor al lui 
Dumnezeu, dacă nu se face mai înalt decât toate cele din lume. Acesta este şi 
sfârşitul vieţii întru virtute, pe care I-a ajuns, după cuvântul lui Dumnezeu. Acest 
sfârşit istoria îl numeşte moarte, moarte vie, care nu e urmată de mormânt, care nu 
e acoperită de pământ şi care nu aduce ochilor întuneric şi nici feţei, stricăciune. 


Deci ce învăţăm din cele spuse ? Să privim în toată viaţa spre un singur sfârşit: 
acela de a fi numiţi slujitorii lui Dumnezeu, pe temeiul celor trăite. Căci când vei fi 
biruit pe toţi vrăjmaşii, pe egiptean, pe amalecit, pe idumeu, pe madianit, când vei 
fi trecut marea şi vei fi fost luminat de nor,- când te vei fi îndulcit prin lemn şi vei 
fi băut din piatră 1 când vei fi gustat hrana cerească şi prin curăție şi neprihănire te 
vei fi urcat pe înălțimea muntelui şi ajungând acolo vei fi pătruns în taina 
dumnezeirii prin sunetul trâmbiţelor şi, în întunericul nestrăbătut cu vederea, te vei 


% În două înţelesuri Moise nu pune sfârşit lucrului său: a) legea lui are o permanență 
netrecătoare, după înţelesul ei duhovnicesc; b) el rămâne viu la Dumnezeu, urcând veşnic în 
contemplarea şi în unirea cu El. Prin aceasta, oricât şi-a modelat chipul vieţii sale după 
Dumnezeu, acest chip se modelează mai departe, în veci. Căci desăvârşirea nu are hotar, fiind 
infinită. Cine ar socoti că a isprăvit de modelat chipul său Îl închide în finit, şi întrucât 
modelarea se face după Dumnezeu, L-ar socoti şi pe Dumnezeu finit. Moise ajunge la sfârşitul 
vieţii lui pe cel mai înalt munte, adică la cea mai înaltă împlinire. Şi totuşi continuă înaintarea 
în desăvârşirea în planul vieţii viitoare. 


fi apropiat prin credinţă de Dumnezeu şi acolo ver fi fost învăţat tainele cortului şi 
vieţuirea preoțească; când te vei fi făcut Slujitor al inimilor, ca să sapi în ele 
cuvintele dumnezeieşti, primite de la Dumnezeu ; când vei fi nimicit idolul de aur, 
adică vei fi şters pofta de îmbogăţire a vieţii, când te vei fi înălţat aşa de mult, încât 
să te arăţi de nebiruit de vrăjitoria lui Valaam (tot auzind de vrăjitorie, să înţelegi 
înşelăciunea de tot felul a acestei vieți, prin care oamenii fermecaţi ca de cupa 
vrăjitoarei Circe, ieşindu-şi din firea lor, sunt prefăcuţi în chipuri de animale); când 
vei fi trecut prin toate acestea şi va fi odrăslit în tine toiagul preoţiei, care nu 
primeşte în sine nici o umezeală pământească pentru a odrăsli, ci are de la sine 
puterea rodirii fructului său, sau a nucii, a cărei primă întâlnire este amară şi 
vârtoasă, dar al cărei miez e plăcut şi bun la mâncat, când tot cel ce se răscoală 
împotriva dregătonei tale va pieri, ca cel înghițit de pământ, sau ca Datan şi Core 
cei mistuiți de foc, atunci te vei apropia de sfârşit. 


Iar sfârşit numesc cele pentru care se fac toate; de pildă, sfârşitul lucrării pămân- 
tului este bucuria de rodul ei; sfârşitul (scopul) zidirii casei este locuirea ei; 
sfârşitul negustoriei, îmbogățirea; al ostenelilor în lupte, cununa. Astfel, şi sfârşitul 
vieţuirii înalte este acela de a se chema slujitorul lui Dumnezeu, împreună cu care e 
înţeles acela de a nu fi coborât în mormânt, adică de a fi petrecut o viaţă simplă şi 
neîmpovărată de griji de prisos. 


Scriptura ne mai dă şi alt semn al acestei slujiri, când spune că nici ochiul nu s-a 
întunecat, nici faţa nu s-a stricat, căci ochiul ce se află pururea în lumină cum se va 
înnegri de întunericul de care s-a înstrăinat ? ŞI cel ce a slujit prin faptele sale toată 
viaţa nestricăciunii, fără îndoială că nu va primi în sine stricăciunea. Căci cel ce s-a 
făcut cu adevărat după chipul lui Dumnezeu şi nu s-a abătut cu nimic de la 
întipărirea lui Dumnezeu în el, poartă în sine semnele dumnezeieşti, şi se va 
asemăna în toate cu arhetipul, înfrumuseţându-şi sufletul cu nestricăciunea, cu 
neschimbarea şi cu neamestecarea nici unui păcat. 


Acestea ţi le-am arătat în scurtul meu cuvânt, omule al lui Dumnezeu, Cezare, 
despre viaţa desăvârşită în virtute, înfățişându-ţi ca pe un model al frumuseţii viaţa 
marelui Moise, cu scopul ca fiecare dintre noi, prin urmarea străduinţelor sale, să 
facă să treacă în sine chipul frumuseţii arătate de noi. 


lar că Moise a izbutit să ajungă la cea mai înaltă desăvârşire cu putinţă, ce altă 
mărturie mai vrednică de crezare poate fi găsită, decât glasul dumnezeiesc, care 
spune către el: «Eu te ştiu pe tine mai mult decât pe toți» (leş. 33, 17). Ba a tost 
numit chiar prieten al lui Dumnezeu de către Dumnezeu însuşi. lar când a voit ca 
mai bine să fie pierdut împreună cu toţi dacă nu poate îndupleca pe Dumnezeu să 


ierte pe cei care păcătuiseră, a oprit mânia pornită asupra izraeliților, făcând astfel 
pe Dumnezeeu să-Și abată judecata Sa, pentru a nu-Şi întrista prietenul. Şi toate 
cele asemenea sunt mărturie şi dovadă limpede că viaţa lul Moise a urcat spre cel 
mai din vârf hotar al desăvârşirii. 


Deci aceasta cerând-o de la noi, să-ţi arătăm care este desăvârşirea vieţi întru 
virtute, iar prin cele spuse arătându-se această desăvârşire, nu mai rămâne bărbăţiei 
tale, decât să priveşti la pilda înfăţişată şi să treci în viaţa ta cele arătate printr-o 
tâlcuire mai înaltă a celor descrise de istorie şi aşa să te faci cunoscut de către 
Dumnezeu şi prieten al Lui. Căci aceasta este adevărata desăvârşire: a nu ne 
despărți de viaţa păcătoasă ca nişte robi, din teamă de pedeapsă, nici a lucra binele 
în nădejdea răsplătirii, câştigând viaţa virtuoasă printr-un schimb negustoresc, ci, 
ridicându-ne peste toate, deci chiar peste cele rânduite nouă prin făgăduinţă, să ne 
înfricoşăm de un singur lucru: de căderea din prietenia cu Dumnezeu, şi să socotim 
un Singur lucru de cinstire şi de iubire: să ne facem prieteni ai lui Dumnezeu. 
Aceasta este, după Judecata mea, desăvârşirea vieţii. Şi tot ce vei dobândi prin 
ridicarea înţelegerii tale spre ceea ce e măreț şi dumnezeiesc, va fi dobândit spre 
folosul multora. Căci folosul va fi comun, în Hristos lisus, Domnul nostru, Căruia 
este slava şi stăpânirea în veci. Amin. 


